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अपनी जन्मदात्री 
स्वर्गीया माता गायत्री देवी 
को 
जिनकी असीम कृपा और तपस्या से 
में देवजाणी का रसास्वादन कर 
सका और जो अब से कुछ 
समय पूर्व ही ९ अप्रैल 
सन्‌ १९८३ को दिवंगत 
हो गईं, 
सादर समर्पित 


बिनीत पुत्र 
शिवकुमार शास्त्री 


अतुर्थ संस्करण के विषय में 

हमें अत्यन्त हर्ष है कि स्वर्गीय पं० शिवकुमार जी शास्त्री को 
कृति ' श्रुति सौरभ' का चतुर्थ संस्करण प्रकाशित किया जा रहा है। 
खेद है तो इस बात का कि लेखक ग्रन्थ के इस संस्करण के प्रकाशन 
को न देख पाएँगे और न ग्रन्थ में परिवर्तन, परिवर्धन ही कर पाएँगे। 
द्वितीय संस्करण के प्रकाशन के अवसर पर भी हमने मान्य शात्त्री 
जी से साग्रह प्रार्थना की थी कि ग्रन्थ का संशोधन, परिवर्तन, परिवर्धन 
करें, परन्तु उस समय भी स्वास्थ्य ठीक न होने से नहीं कर पाए थे। 
मेरा यह आग्रह इसलिये भी था कि प्रथम संस्करण की भूमिका में 
स्वयं उन्होंने इसका सल्छलेत भी किया था, तद्यथा---' मेरे द्वारा पच्चीस 
मन्त्रों की की-कराई विस्तृत व्याख्या मुगलसराय स्टेशन पर अटैची 
के उठ जाने से गुम हो गई; उधर स्वामी दीक्षानन्द जी की प्रबल इच्छा 
थी कि “ऋषि निर्वाण शताब्दी ' पर यह ग्रन्थ अवश्य छपे, अत: आगे 
के कुछ मन्त्रों की व्याख्या संक्षिप्त कर दी है; दूसरे संस्करण में, यदि 
जीवन शेष रहा और प्रस्तुत व्याख्या पाठकों को रुचिकर लगी तो उनका 
भी विस्तार कर दूँगा।”” दोनों शर्तों में से एक शर्त तो पूरी हुई कि 
पाठकों को ये व्याख्याएँ रुचिकर ही नहीं लगीं, अपितु कितने ही इन 
व्याख्याओं को रटकर व्याख्याता बन गए, वे प्रतीक्षा ही करते रहे कि 
कब इन मन्त्रों की विस्तृत व्याख्याएँ पढ़ने को मिलेंगी। उधर ईश्वर 
को कुछ और ही स्वीकार था--वह उन्हें कहीं अन्यत्र वेद-प्रचारार्थ 
ले-जाना चाहता था और ले गया; लेखक भी उसकी इच्छा पूर्ण करने 
के निमित्त हमें छोड़ चले गए। अब तो यही मार्ग है कि जो निधि 
छोड़ गए, हम उसकी रक्षा कर लें। अपने ग्रन्थ की भूमिका में उनके 
द्वारा लिखित कुछ पड़िमयाँ मुझे प्रेरित और उत्साहित करती रहती हैं 
कि “पूज्य स्वामी दीक्षानन्द जी सरस्वती का हृदय से धन्यवाद करता 
हूँ, जिन्होंने मेरे जैसे व्यक्ति के पीछे पड़कर कुछ लिखवाकर ही छोड़ा ' , 
अतः: हम भी एक के बाद एक संस्करण निकालते रहेंगे। 


(2...) 


प्रकाशकोय 

दयानन्द नाम की याद आते ही उसके साथ एक और नाम की याद 
स्वत: हो आती है, वह नाम है 'बेद' | दयानन्द यदि देह है, तो वेद उसका 
आत्मा है । यह सब मैं इसलिये कह रहा हूँ कि--दयानन्द से पूर्व वेदों की 
वह स्थिति न थी जो आज है। वेद संस्कृत-साहित्य के विशाल अम्बार की 
सबसे निचली तह में पड़े थे। जीवन-लीला समाप्त हो जाती थी, उस तक 
किसी की पहुँच ही न हो पाती थी। इस स्थिति को दयानन्द ने एक ही 
दृष्टि में भाँप लिया। दयानन्द का वर्चस्‌ जागा और उसने एक ही झटके 
में सब स्थिति को पलूट दिया। जो ऊपर था, वह नीचे हो गया और जो 
नीचे था, वह ऊपर आ गया। परिणामत: दयानन्द के हाथ सर्वप्रथम बेद 
लगे । वेद क्या हाथ लगे मानो सच-झूठ की कसौटी हाथ लग गई | दयानन्द 
ने उद्घोष दिया कि--'बेद सब सत्यविद्याओं का पुस्तक है, जो इस पर 
खरा उतरे, उसे ले-लो, शेष सब छोड़ दो। व्यर्थ के व्यामोह में न पड़ो।' 
इस प्रकार का कथन दयानन्द के ज्ञान का मथा हुआ मक्खन था। सवा सौ 
वर्ष पूर्व इस प्रकार की उक्ति के लिए अत्यन्त साहसपूर्ण चिन्तन और 
आत्मविश्वास की आवश्यकता थी | ऋषि दयानन्द ने वेद के लिए जो कुछ 
किया है, उस ऋण से अनृण होना सम्भव नहीं | वेद नाम में जो इतनी शक्ति 
भर गई है, उसे जो गौरव प्राप्त हुआ है, जो तेजस्विता राष्ट्रिय मानस में 
पुनः प्रतिष्ठित हुई है, उस सब का श्रेय महर्षि दयानन्द को है। 

वेदों का अस्तित्व तो दयानन्द से पूर्व भी था, परन्तु उस तक पहुँच 
किसी की न थी। मध्यकालीन आचार्यों में एक भी ऐसा न था, जो वेदों 
तक पहुँचा हो। चाहे आचार्य शड्भूर हो, मध्व हो, निम्बार्क हो या रामानुज, 
सबकी पहुँच उपनिषद्‌, गीता और वेदान्तदर्शन तक थी | उनके मतों का आधार 
ये ही तीन ग्रन्थ रहे, जिन्हें प्रस्थानत्रयी के नाम से स्मरण किया जाता है। 
उन्होंने बेदत्रयी को छोड़कर प्रस्थानत्रयी को अपनाया; दयानन्द ने प्रस्थानत्रयी 
को छोड़कर बेदत्रयी को अपनाया। यही आर्ष-परम्परा थी। इसी कारण 
दयानन्द को वेदोद्धारक अथवा बेदोंबवाला उपाधि से याद किया जाने लगा | 
वेदोंबाला कहते ही एकमात्र जो व्यक्तित्व उभरकर सामने आता है, वह 
है--दयानन्द | 

प्रस्थानत्रयी के भी उस पार जो वेदों का लहराता हुआ समुद्र है, वहाँ 
तक पहुँचने के लिए जो बीच की खाई थी, उसके पार जाने का कौशल 
और आग्रह दयानन्द ने ही किया। वसिष्ठ, विश्वामित्र, वामदेव, गोतम, 
भरद्वाज, भगु, अड्धिरा आदि महर्षियों और याज्ञवल्क्य, जैमिनि, शौनक, यास्क 
आदि आचार्यों की तेजस्वी परम्परा में सहस्त्रों वर्षों के बाद महर्षि दयानन्द 
हुए। आज हम परम्परा के विषय में ब्रह्मा से दयानन्द पर्यन्त कहने का 


हक छ॥ 
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साहस कर सकते हैं। कोई कारण नहीं कि जैमिनि पर ही रुका जाए। 

महर्षि दयानन्द की निर्वाण-शताब्दी के समय स्वाभाविक था कि वेदों 
की याद आए । ऐसे समय दयानन्द के प्रति सबसे उत्तम श्रद्धाझ्अलि क्‍या हो 
सकती थी ? वही वेद, जो दयानन्द को अपने प्राणों से भी प्रिय थे; तो दयानन्द 
के प्रति वेद से उत्तम उपहार हो भी क्‍या सकता था! अत: संस्थान ने वेदत्रयी 
की भाँति उपहारत्रयी अर्पित करने का निश्चय किया। इस उपहारत्रयी में 
तीन प्रकार के संग्रह प्रस्तुत किये जा रहे हैं, प्रथम--वैदिक उपदेशमाला 
जिसमें वर्ष के हर महीने आचरण में लाए जाने योग्य बारह उपदेशों का 
संग्रह है; दूसरा--वेदमझ्जरी, वर्ष के हर दिन स्वाध्याय के लिए उपयोग 
में आनेवाले ३६५ मन्त्रों का संग्रह है; तीसरा-- श्रुति-सौरभ, वर्ष के प्रति 
सप्ताह काम में आनेवाले ५३ नैदिक प्रवचनों का संग्रह है जो आपके कर- 
कमलों की शोभा है। इसके लेखक आर्यसमाज के लब्धप्रतिष्ठित दिद्वद्वर्य 
श्री पण्डित शिवकुमार जी शास्त्री हैं। कौन आर्यसमाजी है जो उनके नाम 
से परिचित नहीं! आर्यसमाज के मशञ्ञ से उनके द्वारा की गई वेद-मन्त्रों की 
व्याख्याएँ जिसने भी सुनी हैं, वह मन्त्रमुग्ध हुए बिना नहीं रहा। वे व्याख्याएँ 
इतनी सरल, सरस और सुबोध होती हैं कि प्रत्येक श्रोता और पाठक श्रुति- 
सरस्वती में स्नान करने लगता है, जिससे व्यक्ति के समस्त कलुष धुलने 
लगते हैं । मुझे भी श्री शास्त्री जी द्वारा प्रवाहित इस वाक्सरिता में स्नान करने 
का सौभाग्य मिला है। मैंने जब-जब इस सरिता में डुबकी लगाई है, तब- 
तब आनन्द की अनुभूति की है। इन व्याख्याओं को सुनकर सदा यही इच्छा 
होती थी कि इनका प्रकाशन होना भी अत्यन्त आवश्यक है। में इस इच्छा 
को वर्षों अपने मन में सँजोए हुए अवसर की तलाश करता रहा कि कभी 
तो अवसर आएगा ही कि जब यह व्याख्या जनता-जनार्दन के हाथों में होगी । 
अन्तत: वह अवसर आ ही गया महर्षि दयानन्द-शताब्दी का | मैंने पूज्य पण्डित 
शिवकुमार जी से साग्रह निवेदन किया कि आप ५३ मन्त्रों की ऐसी व्याख्या 
तैयार कर दें कि जैसी आर्यसमाज के मश्ञ से सुनाते हैं । मेरे स्नेहपूर्वक आग्रह 
को वे टाल न सके जिसका सुपरिणाम श्रुति-सौरभ नामक यह ग्रन्थ आपके 
सामने है । इससे एक बहुत बड़ी समस्या हल हो गई जो प्राय: उन आर्यसमाजों 
के सामने आती है, जहाँ कोई उपदेशक महानुभाव नहीं पहुँच पाता। वहाँ 
यह ग्रन्थरल वेद-व्याख्याता का काम करेगा, साथ ही सभी बेद-व्याख्याता 
व्यक्तियों के लिए भी अत्यन्त उपयोगी सिद्ध होगा; उन्हें अनायास घर-बैठे 
बेद-व्याख्याएँ मिल गईं। इन्हें आत्मसात्‌ करते ही हर आर्यसमाजी बवेद- 
व्याख्याता की पीठ पर शोभायमान होगा । मैं आदरणीय श्री पण्डित शिवकुमार 
जी का अत्यन्त आभारी हूँ कि उन्होंने मेरे आग्रह को शिरोधार्य कर ऋषि- 
चरणों में अमूल्य उपहार अर्पित किया | संस्थान सदैव उनका आभारी रहेगा। 





न 


(. .) 


प्राक्कथन 


लगभग सन्‌ १९७७ से, जब श्री स्वामी दीक्षानन्द जी सरस्वती 
वैदिक- धर्म के प्रचारार्थ दक्षिण अफ्रीका जा रहे थे, मुझसे वेद-मन्त्रों 
की ऐसी व्याख्या लिखने का अनुरोध करते रहे हैं, जैसी व्याख्या मैं 
आर्यसमाजों में करता रहता हूँ और श्रोतृवृन्द जिसे रुचि से सुनता है। 
इस प्रेरणा से मेरे मन में भी तरड्गन-सी उठती थी कि मुझे अपने 
सुविचारित कुछ मन्त्रों पर लिख देना चाहिए। अब मैं भी सत्तर के 
लपेटे में हूँ, पता नहीं कब कूच का नक्कारा बज उठे! इस माध्यम 
से ही सही, आर्यसमाज में कुछ वेद के श्रद्धालु याद तो कर लिया 
करेंगे। क्‍योंकि विशेषरूप से हिन्दूसमाज में और आंशिक रूप से 
आर्यसमाज में भी, किसी के दिवंगत होने पर ही जब शोक-सभाओं 
में गुण बखाने जाते हैं, तो सुननेवालों पर यह प्रतिक्रिया होती है कि-- 
''“यह तो बहुत बड़ा आदमी निकला! जीवनकाल में तो पता ही नहीं 
चला कि यह भी कोई महत्त्वपूर्ण व्यक्ति है!'' 

पूछा न ज़िन्दगी में यूँ तो किसी ने आकर, 
मरने के बाद जो था वो मुझको पूछता था। 

अस्तु, मैंने लिखना प्रारम्भ कर दिया। इस व्याख्या को लिखने 
का उद्देश्य इतना-भर है कि आर्यसमाज के साप्ताहिक सत्सड़ों के 
प्रवचनों में वक्ताओं को सहायता मिले और जहाँ कोई वक्ता न भी 
हो, वहाँ कोई भी सदस्य इस व्याख्या को पढ़ दे तो प्रवचन की काम- 
चलाऊ पूर्त्ति हो सके। मैं कोई वेद का विद्वान्‌ नहीं हूँ, न बोलते और 
लिखते समय गहरी डुबकी लगाने की प्रवृत्ति है। केवल इस ओर ध्यान 
रहता है कि अपनी बात को सरल करके रोचक ढड़ से उपस्थित 
किया जावे ताकि श्रोता उत्सुकता से सुनें और विचार करें। मेरी रुचि 
साहित्यिक है, अत: विषय के पोषक संस्कृत के श्लोक, हिन्दी के 
दोहे, उर्दू के शे'र और अंग्रेजी के उद्धरण भी मैं चुन-चुन के जड़ता 
हूँ। विषय के पोषक चुटकुले और कहानी सुनाने में भी मुझे कोई 
संकोच नहीं होता। 

ऋषि दयानन्द की भाषण-शैली के विषय में * श्रीमहयानन्दप्रकाश ' 
में लिखा है कि--''हर १५-२० मिनट के बाद ऋषि कोई ऐसी बात 
कह देते थे कि श्रोता हँसी से लोटपोट हो जाते थे।”” मैंने ऋषिवर 
की इसी शैली का अनुसरण किया है। 

मैं कभी न प्रखर वक्ता समझा गया हूँ और न गम्भीर विद्वान्‌। 
हाँ, पाँचवें सवार की गिनती में से तो कोई हटा नहीं सकता। मैं उसी 
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से सन्तुष्ट हूँ। पाँचवें सवार की कहानी आपने सुन ही रखी होगी। 
नहीं, तो फिर मन बहलाते चलिए । अच्छे कद्दावर घोड़ों पर चार लम्बे- 
चौड़े डीलडौलवाले ओजस्वी सवार चढ़े जा रहे थे। इनके पीछे 
साधारण-सी वेशभूषा पहने एक मझोले कद का व्यक्ति गधे पर चढ़ा 
चला जा रहा था। दर्शकों का साहस अगले सवारों से पूछने का तो 
होता नहीं था, हाँ, उनके पीछे जो यह पाँचवाँ आ रहा था, उससे 
पूछते थे--'' भाई ! ये घुड़सवार कहाँ जा रहे हैं ?'' तो यह गधेवाल्ञ 
अपने-आपको उनके साथ नंत्थी करके बड़े गम्भीर भाव से उत्तर देता 
था--''हम पाँचों सवार दिल्ली जा रहे हैं।'' 

अत: मैं वैदिक विद्वानों की सेवा में निवेदन करता हूँ कि आप 
पण्डितराज जगन्नाथ के शब्दों में मुझे ' असमशीला: खलु मृगा: ' समझ 
लीजिये । 

मुझे इस शैली की प्रेरणा बचपन में ही मिल गई थी। श्री स्वामी 
सर्वदानन्द जी महाराज के आश्रम में संस्कृत पढ़ता था। स्वामी जी 
महाराज का आर्य संन्यासियों में बड़ा आदर था। आश्रम के उत्सव 
पर अनेक संनन्‍्यासी आते थे। स्वामी जी के प्रवचन के समय चोरों 
ओर से घेरकर यह परिव्राजक-मण्डल बैठ जाता था। स्वामी जी की 
आवाज़ मीठी थी । वेद-मन्त्र तरन्नुम में गुनगुनाते और पदच्छेद-सा करते 
बोलते थे। मैं उस समय संस्कृत कुछ भी नहीं जानता था; किन्तु उस 
समय श्री स्वामी जी के मुख से अनेक बार सुना हुआ यह मन्त्र अभी 
तक मुझे स्मरण है-- 

विश्वकर्मा विमना आद्विहाया धाता विधाता परमोत संदूक्‌ । 


श्री स्वामी जी कहानी भी बड़ी रुचि से सुनाते थे और व्याख्या 
के प्रसड़ में जब उर्दू-फ़ारसी के शे'र बोलते थे, तो स्वामी लक्ष्मणानन्द 
जी अमृतसरवाले, स्वामी परमानन्द जी आगरावाले और स्वामी विज्ञानभिशक्षु 
आदि फड़क उठते थे। यह दृश्य मुझे बहुत प्रिय लगता था। तब अपनी 
अबोध अवस्था में साथियों में बैठकर स्वामी जी के प्रवचन की मैं 
नकल उतारा करता था। 
एक बार स्वामी जी ने मौज में आकर हमें कुछ उर्दू के शे'र 
लिखाए और बोलने का ढड़ः भी बताया। वे शे 'र मुझे अभी तक स्मरण 
दूँढता किस वास्ते ग़ाफ़िल ये घर घर देखता। 
पहले ही ज़ेरे-बग़ल गर अपना दिलबर देखता ॥। 
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साफ़ कर देता अगर सीने के आईने का ज़ंग। 
चेहरा-ए-तस्वीर से शकक्‍्ले-मुनव्वर देखता।॥। 
सैकड़ों पर्दों से वो पर्दानशीं आता नज़र। 
पर्दा आँखों का अगर ग़ाफ़िल उठाकर देखता ॥। 

अस्तु, लगभग ६० वर्ष पुराने संस्मरण मुझे उधर उड़ा ले गए। 
तभी से वेद-प्रवचन के विषय में मेरी मान्यता है कि विषय को समझकर 
सरल-से-सरल शब्दों में श्रोताओं के सम्मुख उपस्थित करना चाहिए। 

गम्भीर विषय के प्रतिपादक मन्त्र का व्याख्यान भी स्वाभाविक 
रूप से गम्भीर हो जाता है। भाषा तो भावानुगामिनी होती है। गम्भीर 
भाव की अभिव्यक्ति के लिए भाषा भी गम्भीर हो ही जाएगी। फिर 
भी शैली में प्रसाद-गुण रहे तो कथ्य पाठकों को बोझिल नहीं लगता। 

संस्कृत-साहित्य से अपरिचित महानुभावों के लिए कहानी के 
विषय में भी कुछ लिखना आवश्यक समझता हूँ। मथुरा में जब गुरु 
'विरजानन्द कुटी ' बनी, तो उस कुटिया का जनता के लिए क्या उपयोग 
हो सकता है--यह विचारने का दायित्व श्री प्रकाशवीर शास्त्री ने श्री 
के० नरेन्द्र जी पर डाला। कुछ दिनों के बाद वे उन्हें मथुरावाली कुटिया 
पर ले गए। एक बार हम कार में मथुरा से दिल्ली लौट रहे थे, तो 
आर्यसमाज की प्रचारशैली पर चर्चा होने लगी | उसी प्रसड् में तुनककर 
नरेन्द्र जी ने कहा कि हम तो आर्यसमाज के उपदेशकों की कहानियों 
से बहुत तड़ हैं। उन्होंने बताया कि किसी परिवार में एक शोक- 
सभा थी और उसमें भी उपदेशक महोदय कहानी सुनाने लगे ' कहानी ' 
शब्द सुनते ही लोग बड़ी हल्की-फुल्की स्तरहीन बात की कल्पना 
करने लगते हैं। मैं ऐसे महानुभावों से कहना चाहता हूँ कि प्राचीनकाल 
में गम्भीर-से-गम्भीर बात को कहानी और उपाख्यान के रूप में 
अभिव्यक्त करने की बहुत सशक्त परम्परा थी। उपनिषद, आरण्यक 
और ब्राह्मणग्रन्थ कहानियों से भरे पड़े हैं। नीतिशास्त्र को उलझन- 
भरी दाव-पेच की सब बातें कहानियों में हैं । क्या महाभारत को मार्जरि, 
मूषक, नकुल और उलूक की अनुपम और उत्कृष्ट नीति-प्रतिपादक 
कहानी को कोई साधारण बात कहकर उपेक्षित कर सकता है ? नीति 
के महान्‌ पण्डित विष्णु शर्मा का पञ्ञतन्त्र कहानियों में ही है। इस 
नीतिग्रन्थ का अनुवाद संसार की प्राय: सभी भाषाओं में हो चुका है। 

अत: कहानी बात को कहने का रोचक और एक सशक्त माध्यम 
रहा है। इसका यथेष्ट उपयोग यथावसर होना चाहिए। बेद-मन्त्रों की 
व्याख्या में विषय की पोषक ऐतिहासिक घटनाओं की चर्चा भी 
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सर्वसाधारण जनता में अवश्य होनी चाहिए। 

इन विचारों के अनुसार ही मैंने वर्ष-भर के सप्ताहों के हिसाब 
से ५३ मन्त्रों की व्याख्या लिखी है। अपनी परिस्थितियों के कारण 
लिखने में मुझे समय बहुत लूग गया। दो बार तो लिखे-लिखाए १०- 
१५ मन्त्रों की कापियाँ ही गुम हो गईं। लोकसभा की सदस्यता समाप्त 
होने पर ३१ कैनिंग लेन, नई दिल्ली का सरकारी बड़ला छोड़के जब 
मलकागंज, दिल्ली के मकान में सामान ढोकर ले गए तो १० मन्त्रों 
को लगभग १५० पृष्ठों में व्याख्या की एक कापी गुम हो गई। इसी 
१६ मई को बिहार से लौटते हुए मुगलसराय स्टेशन पर कोई मेरी 
अटेची उठा ले गया। उसमें १५ मन्त्रों की व्याख्या भी चली गई। उधर 
श्री स्वामी दीक्षानन्द जी महाराज की इच्छा है कि ऋषि-निर्वाण-शताब्दी 
पर यह पुस्तक अवश्य छपे, अत: आगे के कुछ मन्त्र मैंने संक्षिप्त कर 
दिये हैं। दूसरे संस्करण में, यदि जीवन रहा और प्रस्तुत व्याख्या पाठकों 
को रुचिकर लगी, तो उनका भी विस्तार कर दूँगा। 

अन्त में विद्वानों से पुनः विनयपूर्वक क्षमायाचना करता हुआ 
स्वर्गीय पं० गद्भाप्रसाद उपाध्याय जी का शे'र लिखकर समाप्त करता 


है -- 





हमारा नाम भी है आलिमों की दुनिया में। 
किसी तरह से जहालत छिपाए बैठे हैं॥ 
पुनश्च--पूज्य श्री स्वामी दीक्षानन्द जी सरस्वती का हृदय से 
धन्यवाद करता हूँ, जिन्होंने मेरे-जैसे व्यक्ति के पीछे पड़कर कुछ 
लिखाकर ही छोड़ा। 
व्याख्यानुसार मन्त्रों के शीर्षक प्रदान करने, या कहीं परिवर्तन- 
परिमार्जन अपेक्षित हो, तो इंसके लिए मैंने अपने अभिन्नहदय मित्र 
श्री क्षितीश वेदालड्भगर जी से प्रार्थना की और यह भी अनुरोध किया 
कि एक बार इस व्याख्या को पढ़कर वे मुझे अपने सत्परामर्श से भी 
अनुगृहीत करें। अत्यन्त व्यस्त होने पर भी उन्होंने समय निकालकर 
मेरी प्रार्थना को स्वीकार किया। मैं विनीतभाव से उनका भी धन्यवाद 
कर रहा हूँ। 


२४ जुलाई, सन्‌ १९८३ विदुषां भुशं वशंवद: 
शिवकुमार शास्त्री काव्य-व्याकरणतीर्थ 

एम-८७ साकेत, 

नई दिल्ली-११५००१५७ 


दो शब्द 

श्री पं० शिवकुमार जी शास्त्री आर्यसमाज की स्पृहणीय विमल 
विभूति हैं। उनके व्यक्तित्व में इतने गुणों का समावेश है कि उनके 
सम्पर्क में आनेवाला कोई भी व्यक्ति उनका प्रशंसक बने बिना नहीं 
रह सकता। शास्त्री जी ने 'सत्यं ब्रूयात्‌' और “प्रियं ब्रूयात्‌र का अपने 
जीवन में ऐसा समन्वय किया है कि आजकल के असूया-प्रवण समाज 
में भी वे 'अजातशत्रु' ही दिखाई देते हैं। 

शास्त्री जी संसत्सदस्य के रूप में राजनीति में भी रहे, पर नीति- 
विहीन राजनीति कभी के उनको रास नहीं आई और वे सदा 
'घद्मपत्रमिवाम्भसा ' राजनीति के पड्छडू से अलिप्त ही रहे। कितनी ही 
सरकारी समितियों के सदस्य रहे, आर्य प्रतिनिधि सभा उत्तरप्रदेश के 
प्रधान रहे, गुरुकुल महाविद्यालय ज्वालापुर के आचार्य और मुख्याधिष्ठाता 
रहे तथा अन्य अनेक उच्च पदों पर रहे, पर सत्ता के मद या मोह 
ने कभी उनका स्पर्श नहीं किया। 

ओऔदार्य, सहदयता, अनुशासनप्रियता, व्यवहार की शुचिता और 
आपादमस्तक सौजन्य की प्रतिमूर््ति शास्त्री जी के जीवन का अधिकांश 
भाग आर्यसमाज के उपदेशक के रूप में व्यतीत हुआ है। आदर्श 
उपदेशक के सब गुण उनमें विद्यमान हैं। विद्कत्ता और वाग्मिता का 
उनमें अद्भुत समन्वय है। यही कारण है कि सुवक्ता और सर्वोत्तम 
उपदेशक के रूप में उनकी ख्याति अद्यावधि किंचित्‌ भी न्यून नहीं 
हुई । उनके भाषण ' अखबारी ' नहीं होते, उनमें लूफ्फ़ाज़ी या भाषा का 
आडम्बर भी नहीं होता, पर विषय की गम्भीरता, तर्कशुद्धता तथा 
सिद्धान्तप्रियता के साथ-साथ उसमें साहित्य-रस इतना अधिक होता 
है कि हज़ारों की संख्या में श्रोता मन्त्रमुग्थ होकर सुनते हैं। 

चिरकाल से शास्त्री जी अपने भाषणों के आवश्यक अंश अड्टित 
करते रहे हैं। यह बहुत अच्छी आदत है। जो ऐसा नहीं करते, वे 
कदाचित्‌ आवश्यकता से अधिक आत्मविश्वास के वशीभूत होते हैं। 
पर ऐसा आत्मविश्वास सदा काम नहीं आता, यह भुक्तभोगी लोग जानते 
हैं। 

शास्त्री जी ने वेद-मन्त्रों की व्याख्या के रूप में अपने कुछ भाषणों 
को इस पुस्तक में सड्भडूलित करके अपनी समकालीन वर्तमान पीढ़ी 
और आगामी पीढ़ी पर जो उपकार किया है, उसे पुस्तक को पढ़नेवाले 
ही जान सकेंगे। प्रारम्भ में वेद-मन्त्र देकर उसका अन्वय, फिर शब्दार्थ, 


[0 0... 
फिर मन्त्र में कही गई मुख्य बातों का वर्गीकरण करके एक-एक की 
क्रमश: व्याख्या--इसी शैली को शास्त्री जी व्याख्याता के रूप में भी 
अपनाते हैं। इस शैली में जहाँ विषय अत्यन्त सरल हो जाता है, वहाँ 
श्रोता (और यहाँ पाठक) के सामने मन्त्र का पूरा अर्थ इस प्रकार 
उद्धासित हो जाता है कि फिर वह उसे नहीं भूल सकता। 

इस व्याख्या में ही लेखक की विद्वत्ता, बहुज्ञता, शास्त्र-परायणता 
और सुलझे हुए विचारों की ऐसी अटूट श्रृद्धलला मिलती है कि पाठक 
भावविभोर हो जाता है। वेद-मन्त्र की व्याख्या भी इतनी सरस हो 
सकती है, यह देखकर आश्चर्य होता है। विशेषता यह है कि इस 
व्याख्या में कहीं स्तर-हीनता नहीं, केवल मनोरझन के लिए कहीं 
चुटकुलेबाज़ी नहीं, कहीं काल्पनिक कथाओं का आश्रय नहीं। कभी- 
कभी तो ऐसा लगता है कि हम किसी वेद-मन्त्र की व्याख्या नहीं, 
प्रत्युत साहित्य के रस से सराबोर कोई सरस निबन्ध पढ़ रहे हैं। 

शास्त्री जी संस्कृत के प्रकाण्ड पण्डित हैं। संस्कृत के पण्डितों 
से शे 'रो-शायरी की आशा नहीं की जाती। पर संस्कृत के काव्यों के 
उद्धरणों के साथ-साथ उर्दू के शे'र स्थान-स्थान पर ऐसे फ़िट होते 
हैं कि पाठक या श्रोता बिना वाह-वाह किये नहीं रह सकते। 

लेखक ने कहीं-कहीं प्रसड़ के अनुरूप, वाल्मीकि रामायण और 
महाभारत में से ऐसे अछूते सन्दर्भ निकालकर रखे हैं, जिनसे प्राय: 
विद्वानू लोग भी अपरिचित हैं। उदाहरण के लिए, दूसरे ही मन्त्र की 
व्याख्या में, लेखक ने संसार में सर्वथा बदनाम दुर्योधन और कर्ण के 
जिन गुणों का सप्रमाण वर्णन किया है, उनसे सुधीजन भी अल्प परिचित 
ही होंगे। योगेश्वर कृष्ण महारथी कर्ण के पास जाकर कहते हैं (संस्कृत 
के श्लोक जान-बूझकर छोड़ रहे हैं)-- 

“'हे कर्ण! तू वेद और शास्त्रों को जानता है। धर्मशास्त्रों में तेरी 
अच्छी गति है। तू धर्मानुसार पाण्डु का ही पुत्र है, इसलिए धर्मशास्त्र 
की मर्यादा के अनुसार तुझे दुर्योधन को छोड़कर पाण्डवों का ही साथ 
देना चाहिए। युधिष्ठिर आदि पाँचों तेरे भाई हैं। तेरी ननिहाल में हम 
वृष्णि और अन्धक कुल के लोग हैं। इन दोनों पक्षों के महत्त्व को 
समझ ले। जब तू मेरे साथ पाण्डव-पक्ष में जाएगा, तो युधिष्ठिर तुझे 
बड़े भाई के रूप में पहचानेंगे | पाँचों पाण्डव तुझसे छोटे होने के कारण 
अपने बड़े भाई के चरण छुएगे, द्रौपदी के पुत्र और अभिमन्यु तेरे चरणों 
में मस्तक नवाएँगे | पाण्डब-पक्ष में एकत्र हुए अन्य सब लोग तेरे वशंवद 
होंगे। मैं स्वयं राजा के रूप में तेरा अभिषेक करूँगा। धर्मराज युधिष्ठिर 
तेरे पीछे श्वेत व्यजन लेकर खड़ा होगा | गदाधारी भीम चँवर डुलाएगा। 
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सहदेव, अभिमन्यु, पाज्चलाल आदि सब, और मैं भी, तेरे पीछे-पीछे 
चलेंगे। तू पाँचों पाण्डवों के बीच में ऐसे ही शोभित होगा जैसे नक्षत्रों 
के बीच में चन्द्रमा।'' 

इसके उत्तर में कर्ण ने कहा-- 

''हे केशव! निस्सन्देह स्‍्लरेह और सौहार्द के वशीभूत होकर मेरे 
कल्याण की कामना से ही आपने ये बातें कही हैं| में यह भी जानता 
हूँ कि धर्मशास्त्र की मर्यादा के अनुसार मैं पाण्डु का ही पुत्र हूँ, किन्तु 
जब पैदा होते ही कुन्ती ने लोक-लाजवश मुझे त्याग दिया था, तब 
अधिरथ सूत मुझे उठाकर लाए थे और उनकी पत्नी राधा ने अपना 
दूध पिलाकर मुझे पाछा था और मेरा मल-मूत्र साफ किया था। मैं 
उस राधा के उपकार को कैसे भूल सकता हूँ ? जिस अधिरथ ने शास्त्रों 
के अनुसार मेरे समस्त संस्कार करवाए हैं और जिसे मैं अपना पिता 
मानता हूँ, जिसने युवा होने पर मेरा विवाह करवाया और अब मेरे 
पुत्र और पौत्र हैं, जिनसे मैं आत्मीयता के सूत्र में बँधा हूँ, हे कृष्ण ! 
समस्त पृथिवी के शासन और अपार सोने के भण्डार से भी मैं इन 
सम्बन्धों को नहीं झुठला सकता। इसके अतिरिक्त, हे कृष्ण! जिस 
दुर्योधन के कारण मैंने १३ वर्ष तक निष्कंटक राज्य-सुख भोगा है 
और जिस दुर्योधन ने मेरे ही भरोसे पर पाण्डवों से यह युद्ध रोपा 
है और अर्जुन से लोहा लेने के लिए मुझे चुना है, मैं मृत्यु-भय से 
या किसी भी प्रलोभन के कारण उस दुर्योधन के साथ विश्वासघात 
करने को तैयार नहीं हूँ। इसलिए हे जानार्दन ! मेरे इस जन्म के रहस्य 
को और पाण्डवों का बड़ा भाई होने के भेद को आप अपने तक ही 
गुप्त रखें। इसी में सबका भल्ठा है। यदि धर्मात्मा युधिष्ठिर को पता 
लगेगा कि मैं कुन्ती का ज्येष्ठ पुत्र हूँ, तो वह राज्य लेना स्वीकार 
नहीं करेगा और राज्य मुझे सौंप देगा। युधिष्ठिर द्वारा दिये गए राज्य 
को दुर्योधन के प्रति कृतज्ञता प्रकट करने के लिए मैं दुर्योधन को दे 
दूँगा। तब महाभारत का यह सारा युद्ध ही व्यर्थ हो जाएगा। इसलिए 
मेरी कामना यही है कि जिसका नेता कृष्ण है और योद्धा अर्जुन है 
वह राजा युधिष्ठिर ही सदा राजा बना रहे।'' 

कर्ण के लोकोत्तर चरित्र की यह कैसी मनोरम झाँकी! 

अब ज़रा दुर्योधन के चरित्र की भी एक झाँकी देखिये-- 

कर्ण के सेनापति बनने पर अश्वत्थामा ने यह प्रतिज्ञा की थी कि 
वह उसके सेनापतित्व में शस्त्र नहीं उठाएगा। जब युद्ध में अर्जुन ने 
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कर्ण को समाप्त कर दिया, तब अश्वत्थामा हर्ष-विभोर हो दुर्योधन 
के पास पहुँचा और बोला--''राजन्‌! जिस कर्ण पर तुमने पाण्डवों 
को परास्त करने की आशा बाँध रखी थी, वह उनका बाल भी बाँका 
नहीं कर सका। अब तुम मेरा जौहर देखना! मैं एक दिन में ही 
*निष्पाण्डवा मेदिनी '--इस धरती से पाण्डवों को समाप्त कर दूँगा।'! 

जहाँ तक राजनीति का सम्बन्ध है, दुर्योधन को अश्वत्थामा की 
इस बात को परखना और उसका लाभ उठाना चाहिए था। पर दुर्योधन 
की नैतिकता देखिये। उसने कहा--' ' गुरु-पुत्र ! पहले तुमने यह प्रतिज्ञा 
को थी कि जब तक कर्ण जीवित है, तब तक शस्त्र नहीं उठाऊँगा। 
अब तुम यह प्रतिज्ञा और कर लो कि जब तक दुर्योधन नहीं मर जाता, 
तब तक शस्त्र नहीं उठाऊँगा। मेरी दृष्टि में तुम और अर्जुन दोनों एक- 
समान हो। एक ने मेरे मित्र कर्ण का भौतिक शरीर समाप्त किया है 
और तुम उसके मरने पर कटु वचन कहकर उसके यश:रूपी शरीर 
को नष्ट कर रहे हो। जैसे मैं अपने मित्र के शत्रु अर्जुन द्वारा दी हुई 
राज्य-लक्ष्मी को स्वीकार नहीं कर सकता, जैसे ही तुम्हारे शौर्य से 
लाभ उठाना भी मैं नीच-कर्म समझता हूँ।'” आज के राजनीतिज्ञ ऐसी 
नैतिकता की बात स्वप्र में भी नहीं सोच सकते। 

इसी प्रकार जब भीम ने दुर्योधन से युद्ध करते हुए, युद्ध के नियमों 
के विपरीत कमर के नीचे वार करके उसकी जाँघें चूर-चूर कर दीं, 
तब बलराम ने क्रुद्ध होकर कहा--'' अब इस अनर्थकारी भीम का वध 
मैं करूँगा!" तब अर्धमृत अवस्था में केवल अपनी भुजाओं के सहारे 
किसी प्रकार भूमि पर घिसटते हुए दुर्योधन ने कहा--'' हे बलराम ! 
अब आप ऐसा करके पाण्डवों के रड़् में भड़ मत डालिये! कुरुकुल 
के दावानल को समाप्त करनेवाला पाण्डब-कुल का एक मेघ सही- 
सलामत रहे ! अब तो बैर और विग्रह की जड़ मैं और मेरे सब साथी 
समाप्त हो गए । यदि मुझपर भीम के प्रहार को आप नियमविरुद्ध समझते 
हैं, तो मेरी वीरता के लिए आपका इतना प्रमाणपत्र ही काफी है कि 
छल से हराकर भी भीम मुझे जीत नहीं सका।”' 

जब दुर्योधन के क्षत-विक्षत होने का समाचार सुनकर उसकी 
पत्नी भानुमती आई और अपने पति की मरण-वेला निकट जानकर 
करुण विलाप करने लगी, तब दुर्योधन की वीरवाणी सुनिये-- 

“ भीम के गदा-प्रहारों से मेरी भौंहें विदीर्ण हो गई हैं। छाती पर 
इतने प्रहार लगे हैं कि अब मुझे हीरे-मोतियों के हारों की भी 
आवश्यकता नहीं रही दोनों भुजाएँ भी स्थान-स्थान पर घावों के कारण 
सोने के बाजूबन्दों से भी अधिक शोभित हो रही हैं। हे क्षत्राणी ! तेरा 
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पति युद्ध में पीठ दिखाकर नहीं मर रहा है, फिर तू रोती क्‍यों है? 
रोने की बात तो तब होती, जब मैंने युद्ध में पीठ दिखाई होती।”! 
कर्ण और दुर्योधन के चरित्र पर यह सर्वथा नया प्रकाश है और 
इस बात का प्रतीक है कि पतित-से-पतित व्यक्ति में भी कुछ ऐसे 
गुण छिपे होते हैं, जो प्राय: दुनिया की आँखों से ओझल रहते हैं। 
'जैसा करोगे, वैसा भरोगे' शीर्षक चौथे लेख में शास्त्री जी ने 
भर्तृहरि का एक श्लोक उद्धृत किया है-- 
गन्ध॑ सुवर्ण फलमिक्षुठण्डे, 
नाकारि पुष्पं खलु॒ चन्दनस्य। 
विद्वानू धनी भूपतिर्‌ दीर्घजीवी, 
धातु: पुरा कोडपि न बुद्ध्धिदो5 भूत्‌॥। 
कोई नास्तिक परमात्मा पर आक्षेप करता हुआ कहता है--' सोने 
में सुगन्ध नहीं, ईख पर फल नहीं, चन्दन के पेड़ पर फूल नहीं, विद्वान्‌ 
धनी नहीं, राजा दीर्घजीवी नहीं, यह परमात्मा का कैसा बुद्धिहीन विधान 
है। क्‍या उसे अक्ल सिखानेवाला कोई नहीं मिला?' 
इन आरोपों का जैसा युक्तियुक्त उत्तर इस लेख में दिया गया है, 
उसे पढ़कर बड़े-से-बड़ा नास्तिक भी परमात्मा की बुद्धिमत्ता का 
कायल हुए बिना नहीं रह सकता। 
सातवें लेख का शीर्षक है--'ईश्वरीय ज्ञान वेद और उसका 
स्वरूप '। इस लेख में मानवीय भाषा की और ज्ञान की उत्पत्ति कैसे 
होती है, इस पर वैज्ञानिकों के उद्धरणों से विषय पर सर्वथा नए ढड्ढ 
से प्रकाश डाला गया है। सभ्यता के विकास के इतिहास का पर्यालोचन 
करते हुए लेखक ने पते की बात कही है। युरोप में सभ्यता का विकास 
रोम के सम्पर्क से हुआ। यूनान में सभ्यता का नवोन्मेष मिश्र के सम्पर्क 
से हुआ। मिश्र को सभ्यता का पाठ भारत ने पढ़ाया। इस प्रकार सारे 
संसार के ज्ञान-विज्ञान के विकासं का मूल खोजते-खोजते हम भारत, 
अर्थात्‌ आर्यावर्त तक पहुँच जाते हैं। अब मूल प्रश्न यह रह गया कि 
भारत में ज्ञान-विज्ञान का मूल आधार क्‍या है? निस्सन्देह इस प्रश्न 
का केवल एक ही उत्तर हो सकता है और वह उत्तर यह है कि भारत 
के ऋषि-महर्षियों ने परम गुरु परमात्मा से ज्ञान प्राप्त करके - अपनी 
वाणी से उसका प्रचार और प्रसार किया। धीरे-धीरे सारे संसार में 
सभ्यता और संस्कृति का वही उच्चतम कीत्तिमान बन गया। इस लेख 
में विकासवाद के प्रचलित सिद्धान्तों का जिस युक्तियुक्त ढड़' से खण्डन 
किया गया है, वह लेखक के गहन अध्ययन का परिचायक है। अन्त 


| 5 शिल |॥| 
में सिसरो का यह उद्धरण भी स्मरणीय है--'' प्रकृति ने हमें ज्ञान के 
केवल छोटे-छोटे दीपक प्रदान किये हैं, पर उन्हें भी हम अपनी 
अनैतिकताओं, भ्रष्ट आचरणों और भूलों से बुझा देते हैं। उसका 
परिणाम यह होता है कि प्रकृति का वह आलोक कहीं भी अपनी 
पूर्ण दीसि और पवित्रता में प्रकाशित नहीं हो पाता।”' 
हमने केवल बानगी के तौर पर कुछ लेखों की कुछ विशेषताओं 
की ओर सड्डलेत किया है। इसी प्रकार प्रत्येक लेख में कोई-न-कोई 
ऐसी विशेषता है, जिसके कारण वह सामान्य न रहकर असामान्य बन 
जाता है। सभी लेखों में से इस प्रकार के उदाहरण दिये जा सकते 
हैं, परन्तु तब सारी पुस्तक ही उद्धृत करनी पड़ेगी। 
जिस तरह आचार्य विष्णु शर्मा ने पञ्जतन्त्र में वर्णित पशु-पक्षियों 
की कथाओं द्वारा राजपुत्रों को राजनीति में निपुण बना दिया था, उसी 
प्रकार इन लेखों से सामान्य व्यक्ति भी अच्छा पण्डित, व्याख्याता और 
उपदेशक बन सकता है। यह पुस्तक गुरुकुलों, उपदेशक-विद्यालयों 
तथा अन्य आर्य शिक्षण-संस्थाओं में पाठ्य-पुस्तक के रूप में निर्धारित 
हो सके, तो जहाँ छात्रों को वेद-मन्त्रों का सही अर्थ, उनका महत्त्व 
और आर्य-सिद्धान्तों का परिचय प्रास होगा, वहाँ उनके लिए ज्ञानवर्द्धन 
भी कम नहीं होगा। सामान्य पाठक को तो साहित्य-रस के आस्वादन 
के लिए ही इन लेखों को बार-बार पढ़ने की इच्छा होगी। 
छपने से पहले मेरे आदरास्पद अग्रज-बन्धु ने इस पुस्तक के 
सम्बन्ध में मुझे दो शब्द लिखने का अवसर देकर जों गौरव प्रदान 
किया है, वह उनके स्नेहाधिक्य का ही परिणाम है। अन्यथा पुस्तक 
का प्रत्येक लेख स्वयं बोलता है, अपना परिचय आप देता है। इन 
लेखों को पढ़कर मुझे जो हार्दिक आनन्द की अनुभूति हुई है, वही 
आनन्द अन्य पाठकों को भी प्रास हो, यही कामना करता हूँ। 
छ्ितीश बेदालड्ढटार 
(सम्पादक ' आर्यजगत्‌') 
१६ जुलाई, १९८३ 
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श्रुति-सौरभ ग्रन्थ का द्वितीय संस्करण 
एवं 
दृतज्ञता-ज्ञापन 
समर्पण शोध-संस्थान साहिबाबाद (ग़ाज़ियाबाद) उत्तरप्रदेश के 
हितैषी कृपालु गुणी भाई-बहनों का धन्यवाद करते हुए चित्त हर्ष- 
विभोर हो रहा है कि जिनके अपरिमित स््रेह और श्रुति-स्वाध्याय- 
स्नेह के कारण श्रुति-सौरभ का प्रथम संस्करण इतने अल्पकाल में ही 
समाप्त हो गया। पाठकों की श्रद्धा और औत्सुक्य को देखते हुए हमने 
द्वितीय संस्करण के प्रकाशन में विलम्ब नहीं होने दिया। 
यद्यपि प्रथम संस्करण की कुछ न्यूनताएँ ग्रन्थ के लेखक श्री 
शिवकुमार जी शास्त्री के ध्यान में थीं और वे उनका परिमार्जन दूसरे 
संस्करण में करने के इच्छुक थे, किन्तु लगभग दो वर्ष से उनका स्वास्थ्य 
ऐसा विकृत हुआ है कि वे किसी श्रम के योग्य नहीं हो पाए। इधर 
सहदय पाठकों की शीजघ्र ग्रन्थ-प्रकाशन के लिए तीब्र इच्छा थी, अत: 
हमने कुछ विचारानन्तर इसको इसी रूप में ही छापना उचित समझा । 
अब यह श्रुति-सौरभ का द्वितीय संस्करण आपकी सेवा में समर्पित 
है। हमें पूर्ण विश्वास है कि आप इस संस्करण का पहले की भाँति 
स्वागत करेंगे। 
मैं संस्थान की और से कृपाल पाठकों का हार्दिक धन्यवाद करता 
हँ। 
--दीक्षानन्द सरस्वती 
संस्थापक तथा सञज्ञालक 
समर्पण शोध संस्थान 


2.) 


पाठकों के प्रति 


उपयोगी साहित्य को आप तक पहुँचाने में 
संस्थान संलग्र है। हमारा पूर्ण प्रयास है कि प्रति 
वर्ष कोई-न-कोई ग्रन्थ आपकी सेवा में भेंट 
करते रहें । यद्यपि कागज एवं छपाई के रेट 
सीमातीत गति से प्रतिमास बढ़ रहे हैं तथापि 
हम इस वर्ष के अन्त तक दो ग्रन्थ आपको भेंट 
कर देने के लिए यत्रशील हैं। इनमें एक बड़ा 
ग्रन्थ होगा तथा दूसरा लघु ग्रन्थ प्रणव सर्वस्व ' 
होगा। संस्थान के साहित्य की उत्कृष्टता एवं 
उपयोगिता से सभी महानुभाव भली- भाँति परिचित 
हैं ।हम केवल शोधपूर्ण तथा उच्चस्तरीय साहित्य 
का ही प्रकाशन करते हैं। हमारे लिए पूज्य 
गुरुदेव स्वामी समर्पणानन्द जी के हृदय से 
निकले ये शब्द ध्येयरूप हैं, जिनमें कहा है-- 

“जीवन शेष रहा तो चारों वेदों का भाष्य 
लिखेंगे, नहीं तो यह कार्य शिष्य-परम्परा में कोई 
पूरा करेगा।'” हम अपने ध्येय को प्राप्त करने 
के लिए प्राणपण से जुटे हैं। आपका सहयोग 
ही हमारी सफलता का हेतु है। 
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(१२) 
उब्सके मित्र कभ्री दुःख नढीं पाते 
इस स्तोममर्ते है श शार जा. रे हैशर 
इम स्तोममहते जातवेदसे रथमिव 'से महेमा मनीषया। 
क्केरठ डे ९ र संसचयमे 4 र्॒डे है श्र हे श्र 
भद्गा हि नः प्रमतिरस्य स॑ सख्ये मा रिषामा बय॑ तव॥ 
--साम० ६६ 
ऋषि: --कुत्स: ॥ देवता--अग्मि: ॥ छन्‍्दः--जगती ॥ स्वरः:--निषाद: ॥ 
अन्वय:--वयम्‌ इमम्‌ स्तोमम्‌ अर्हते जातवेदसे मनीषया रथमिव 
सम्महेमा। अस्य संसदि नः प्रमतिः भद्गा हि अग्रे वयम्‌ तब सख्ये 
मा रिषामा॥। 

शब्दार्थ--( वयम्‌ ) हम उपासक लोग ( इमं स्तोमम्‌ ) इस स्तोत्र 
के ( अर्हते ) योग्य ( जातबेदसे ) वेद-प्रकाशक परमात्मा को ( मनीषया ) 
सूक्ष्म-बुद्धि से ( रथमिव ) रथ के समान ( सम्महेमा ) बढ़ावें। ( अस्य ) 
इस परमात्मा की € संसदि ) ध्यानशाला में (नः ) हमारी € प्रमतिः ) 
पवित्र बुद्धि ( भद्रा हि) शुद्ध होती ही है। ( अग्े ) हे प्रकाशस्वरूप ! 
( तव ) आपकी ( सख्ये ) अनुकूलता में (मा ) न (रिषामा ) दुःखी 
होवें। 

व्याख्या--मन्त्र में चार बातें कही गई हैं-- 

(१) हमारी सच्ची स्तुति का पात्र वह प्रभु ही है। 

(२) अपनी सूक्ष्मबुद्धि से न्‍्याय-नियमों को समझकर इस प्रकार 
विस्तृत करो जैसे रथ-चालक अभ्यासार्थ घोड़े से चलाए रथ को फिर 
अपनी बुद्धि से भिन्न-भिन्न मार्गों में चला लेता है। 

(३) प्रभु की उपासना से हमारी बुद्धि कल्याणी बनती है। 

(४) जो वास्तव में प्रभु के मित्र बन जाते हैं, वे संसार में कभी 
दुःखी नहीं हो सकते। 

अब क्रमश: एक-एक बात पर विचार करिये। 

तुम्हारी स्तुतियों का योग्यपात्र वह प्रभु ही है। रे मनुष्य ! तू किसकी 
प्रशंसा में कविता के पड्डें पर उड़कर पृथिवी और आकाश के कुलाबे 
मिलाता है 2? किसके यशोगान में र्ूच्छेदार वक्त्ताओं और निबन्धमालाओं 
को प्रस्तुत करता है ? उसी मनुष्य को प्रसन्न करने के लिए जो तनिक- 
से व्यतिक्रम पर तेरे सब किये-कराए पर पानी फेर देता है? थोडी- 
थोड़ी-सी बात पर जिसके हृदय में प्रतिहिंसा की ज्वाला धधक उठती 
है ? तू स्मरण रख--यह सौदा बहुत महँगा है! तू लाख यत्र करके भी 
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इन्हें प्रसन्न न कर पाएगा। ठीक कहा है किसी शायर ने-- 
मकामे- शुक्र” है सूफी, खुदा के हाथ है रोजी। 
अयर ये हक भी इन्साँ को दिया होता तो क्‍या होता? 
यदि तू वस्तुत: अपनी स्तुति को सार्थक बनाना चाहता है तो उस 
अनन्त महिमा-मण्डित प्रभु के गुण गा। तह्लीन होकर यदि तू उसकी 
स्तुति में लग जावे तो उसको प्रसन्न करना इन सांसारिक प्रभुओं से कहीं 
सरल है। किसी नीतिकार ने बहुत महत्त्वपूर्ण बात कही है-- 
शीतवातातपक्लेशान्‌ सहन्ते यान्‌ पराश्रिता:। 
तदंशेनापि मेधावी तपस्तप्त्वा सुखी भवेत्‌॥ 
सांसारिक प्रभुओं के सेवक उन्हें रिझाने के लिए जिन सर्दी-गर्मी 
और धूप-ताप के कष्टों को सहन कर ते हैं, बुद्धिमान्‌ मनुष्य उस से 
कहीं कम तप से प्रभु को प्रसन्न करके जीवन-भर सुखी रह सकता 
है। एक अन्य मनीषी ने भी बहुत प्रभावपूर्ण परामर्श दिया है-- 
अबुधेरर्थकाभाय पण्यस्त्रीभिरिव स्वयम। 
आत्मा संस्कृत्य संस्कृत्य परोपकरणी कृतः॥ 
मूर्ख लोगों ने थोड़े-से सांसारिक लाभ के लिए वेश्याओं के समान 
अपने-आपको सजा-सजाकर दूसरों के अर्पण कर दिया है। पर वस्तुतः 
जिनकी वाणी उस परम रस को चख लेती है, वह कभी मानव के गुणगान 
में प्रवृत्त नहीं हो सकती । भक्त सूरदास के शब्दों में कहना हो तो कहिये-- 
““कामधेनु तजि, छेरी कौन दुहावे 27” गोस्वामी तुलसीदास के विषय 
में प्रसिद्ध है कि उनकी काव्य-प्रतिभा को सुनकर अकबर बादशाह ने 
अपनी प्रशस्ति में कुछ लिखने का अनुरोध कराया। इस प्रस्ताव को 
सुनकर गोस्वामी जी ने उत्तर दिया था कि--''जो वाणी राम के गुण 
गाकर पवित्र हो गई है, वह अब और किसी के यशोगान में प्रवत्त नहीं 
हो सकती।”! 
ऋषि दयानन्द जी महाराज ने भी बरेली में जब उन्हें अंग्रेज़ अफसरों 
की उपस्थिति में ईसाइयों की आलोचना न करने को कहा गया तो यही 
उत्तर दिया था कि--''हम इन कमिश्नरों आदि को देखें कि प्रभु की 
आज्ञा का पालन करें ? हम तो जो सत्य है वही कहेंगे, किसी को रुचिकर 
कर या न हो, उसकी चिन्ता नहीं । हमारा आराध्य तो एकमात्र प्रभु ही 
| है है 
मन्त्र की दूसरी बात है--संसार में प्रभु की न्‍्याय-व्यवस्था को 
समझो और समझने के पश्चात्‌ उसका विस्तार करो। बहुत-से लोग 
इन न्‍्याय-नियमों को न समझने के कारण ही उलटे मार्ग पर चल पड़ते 
हैं । नास्तिकों का मत तो आधारित ही इस बात पर है, जैसे-- अधिकांश 


१. धन्यवाद की स्थिति, प्रभु-कपा; २. हे ब्रह्मज्ञानी ! 
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यह प्रश्न किया करते हैं कि--'' प्रभु हमारा शुभचिन्तक पिता है तो जब 
हम पाप की ओर प्रवत्त होते हैं, तभी क्‍यों नहीं रोकता ? जब हम पाप 
कर बैठते हैं तो फिर गिन-गिनकर कसर निकालता है। क्‍या वह हमें 
दुःखी देखने में ही प्रसन्न है ? यदि वह पाप करने के समय ही सावधान 
कर देता तो हमें यह दुष्परिणाम क्‍यों भोगना पड़ता ?!! 

इस प्रश्न का विवेचन स्व० श्री पं० रामचन्द्र जी देहलवी बहुत 
रोचक ढंग से किया करते थे। उसी के आधार पर लिखना अधिक 
समीचीन होगा। वे कहा करते थे--'' स्कूल के एक अध्यापक महोदय 
हैं । जिस स्कूल में पढ़ाते हैं, उसी में बच्चों के साथ उनका अपना लड़का 
भी पढ़ता है। मास्टरजी बच्चों को बड़े परिश्रम से पढ़ाते हैं और अपने 
बच्चे को तो स्कूल के अतिरिक्त घर पर भी समय देकर एक-एक बात 
को मस्तिष्क में बिठा देते हैं। अब वर्षभर को तैयारी के बाद परीक्षा 
का समय आया और परीक्षक महोदय ने उसी पुस्तक में से प्रश्न दिये, 
जो क्लास में भली प्रकार पढ़ाई गई थी। परीक्षक महोदय स्वयं तो एक 
कुर्सी पर बैठ गए और मास्टर साहब को निरीक्षण के लिए कहा, ताकि 
कोई विद्यार्थी किसी से पूछ न सके और नकल भी न कर सके। 

मास्टरजी निरीक्षण करते हुए घूम रहे हैं और कभी-कभी लिखते 
हुए बच्चों की कापी पर भी दृष्टिपात कर लेते हैं। इसी क्रम में घूमते 
हुए अपने पुत्र के पास आ खड़े हुए। कापी पर दृष्टि गई तो देखा कि 
लड़का प्रश्न का उत्तर अशुद्ध लिख रहा है। पिताजी इस अशुद्धि को 
देख भी रहे हैं, वे स्वयं इस प्रश्न का ठीक-ठीक उत्तर जानते भी हैं, 
पुत्र का हित उसके उत्तीर्ण होने में है, किन्तु फिर भी मर्यादा में जकड़े 
हुए उसे बताते नहीं। इस समय उनके बताने को कोई उचित नहीं 
समझेगा। क्‍यों ? क्योंकि यह परीक्षा का समय है।'' 

ठीक यही स्थिति प्रभु के लिए भी है। उसने अपनी असीम कृपा 
से सृष्टि के प्रारम्भ में ही अपना पवित्र ज्ञान देकर संसार के व्यवहार 
के नियम बता दिये हैं। किन्तु जब उनके आचरण का, दूसरे शब्दों में 
परीक्षा का समय आता है, तब वह किसी को कैसे बता सकता है? 
फिर भी उसकी असीम करुणा है कि बुराई करने के समय मनुष्य के 
मन में भय, शड्भाा और लरज्जा उत्पन्न करके उसे बुराई न करने का सद्जेत 
करता है और शुभकर्म के समय हर्ष और उत्साह जगाकर वैसा आचरण 
करने की प्रेरणा करता है। किन्तु जीव कर्म करने में स्वतन्त्र है। इस 
आधार पर वह अपनी स्वाधीनता से जो भी बुरा अथवा अच्छा कर्म 
करने का निर्णय करता है, प्रभु उसी आधार पर फल का निश्चय कर 
देते हैं। स्वयं वेद में कहा है--' ' पक्तारं पक्क: पुनराविशाति '' ( अथर्व० )-- 
जैसा करो, वैसा भरो! 

इसीलिए इस मन्त्र में कहा कि उसकी नन्‍्याय-व्यवस्था को समझो 
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और उसका विस्तार करो तथा उस ज्ञान को संसार का मार्गदर्शन करते 
हुए, दूसरे भूले-भटकों तक पहुँचा दो। यही रहस्य दया और न्याय को 
समझने में है। [सत्यार्थप्रकाश के सप्तम समुल्लास में इसका विस्तृत 
विवेचन है] 

मन्त्र की तीसरी बात है--उपास्य के गुण उपासंक में आने चाहियें | 
यदि नहीं आते तो कहीं-न-कहों त्रुटि अवश्य है। लूगता है--वह- भक्ति 
नहीं, ढोंग है। ा 

उपासना का शब्दार्थ है--समीप बैठना। लोक में आप देखते हैं 
कि पानी के पास बैठनेवाला शीतरूता अनुभव करता है और अग्मि के 
समीप बैठनेवाला उष्णता का। यही बात प्रभु की उपासना के लिए भी 
है। जो भक्त प्रभु को न्‍्यायकारी मानकर उसके न्यायपूर्ण कामों को 
हृदयड्भम करता है, वह दूसरों के साथ न्याययुक्त व्यवहार करे। प्रभु 
सबका भला चाहते हैं। यदि उपासक सच्चा है तो वह भी सबका भला 
चाहेगा। संसार की रक्षा के लिए दुष्टों और दुराचारियों की शक्ति क्षीण 
करने में भी एक भक्त को सदा कटिबद्ध रहना चाहिये। 

जब उपासक में उपासना के द्वारा ये दिव्य गुण आने लग जावें 
तो बुद्धि के कल्याणमय होने में क्या सन्देह रह गया? विचार बीज 
है, तो कार्य उसका अंकुर है। जैसा बीज होगा वैसा ही पौधा होगा 
और उसपर फल भी वैसा ही लगेगा। इस स्थिति में साधक पापों को 
परे धकेलकर भद्रता का भाजन बन जाता है। 

मन्त्र की चौथी बात है--जो भक्त प्रभु का मित्र बन जाता है, वह 
संसार में कभी दु:ःखी नहीं होता। कर्मफल के आधार पर सांसारिक कष्ट 
आते भी हैं, तो उन्हें वह सहर्ष स्वीकार कर उनका स्वागत करता है--- 

दर्द होता न हर किसी के लिए। 
खुदा की देन है जिसको नसीब हो जावे ॥ 

किन्तु प्रभु का सखा बनने के लिए गुणों की समानता अपरिहार्य 
है। मित्रता के भावों के उद्दधीम होते ही आप मित्र से मिलने के लिए 
व्याकुल हो उठेंगे । जब मिलन की भावना तीव्र होगी तो संसार के विषय- 
सुखों का आकर्षण फीका हो जाएगा। संसार के सब रस नीरस लगेंगे। 
रहीम के शब्दों में हालत यह होगी-- 

प्रीतम- छावि नयनन बसी, पर-छवि कहाँ समाय? 
भरी सराय रहीम लाखि, आप पथिक एिरि जाय ॥ 


3 


(२) 
मेवे व्सत्कर्म ज्रिदन करे यज्ञ्मय बन्द ढें 


महा यजन्तु मम यानि ह॒व्याकूतिः स॒त्या मनसो मे अस्तु। 
एनो मा नि गो कतमच्चनाहं विश्वें देवासो अधि वोचता नः ॥ 
--ऋ० १०।१५२८।४ 

ऋषि:--विहव्य: ॥ देवता--विश्वेदेवा: ॥ छन्‍्दः--निचृत्त्रष्टुप्‌ ॥ 

अन्वय:--मम यानि हव्या महां यजन्तु मे मनस: आकृति: सत्या 
अस्तु। अहं कतमच्चन एनो मा निगां विश्वेदेवास: न: अधिवोचत॥ 

शब्दार्थ--( मम ) मेरे ( यानि ) जो ( हव्या ) संसार के व्यवहार 
को चलानेवाले सदगुण हैं, वे ( मह्मम्‌ ) मेरे लिए ( यजन्तु ) हितकारक 
हों ( मे ) मेरा ( मनसः ) मन का ( आकृति: >) चिन्तन ( सत्या ) सत्य 
( अस्तु ) होवे। ( अहम्‌ ) मैं ( कतमच्चन ) किसी भी अवस्था में 
( एन: ) पाप ( मा नि गाम्‌ ) न करूँ ( विश्वेदेवास: ) हे सब विवेको 
विद्वानों ! ( न: ) हम लोगों को ( अधिवोचत ) उपदेश करो--अच्छाई 
और सचाई का प्रचार करो! 

व्याख्या--इस ऋचा में चार बातें कही गई हैं। पहली यह कि 
मेरे सदगुण मुझमें विकसित होकर मेरा कल्याण करें। दूसरी यह कि 
मेरे सड्डल्प सत्य हों । तीसरी यह कि मैं किसी भी अवस्था में पापाचरण 
न करूँ। चौथी यह कि विद्वानों का यह कर्त्तव्य है कि वे संसार को 
सन्‍्मार्ग पर चलने का उपदेश करते रहें। 

अब थोड़ा विस्तार से विचार कीजिये--संसार का कोई पतित- 
से-पतित मनुष्य भी ऐसा न मिलेगा, जिसमें सब दुर्गुण-ही-दुर्गुण हों, 
कोई भी सदगुण न हो। इसी प्रकार ऐसे भी विरले ही महापुरुष होंगे, 
जिनमें अच्छाइयाँ ही हों, कोई दुर्गुण न हो। यदि कोई हैं तो वे देव- 
कोटि के हैं, सामान्य नहीं; क्योंकि, शतपथ ब्राह्मण ने देवों और मनुष्यों 
के बीच सीमा-रेखा खींचते हुए लिखा है--''सत्यं वे देवा:, अनुतं 
मनुष्या: '', अर्थात्‌ देवों का जीवन तप:पूत सत्यमय होता है। मनुष्य 
उस भव्य भवन पर चढ़ने के लिए यल्वान्‌ तो है, पर मनःस्थिति के 
अपरिपक्क होने से संसार के प्रलोभन उसे पथश्रष्ट कर डालते हैं । उदाहरण 
के लिए हम सभी महाभारत के प्रसिद्ध दो पात्रों-दुर्योधन और कर्ण 
को अच्छा नहीं समझते। ऋषि दयानन्द जी महाराज ने दुर्योधन को-- 
''गोत्र-हत्यारा '' शब्द से सम्बोधित किया है, किन्तु इसका यह अभिप्राय 
नहीं कि दुर्योधन और कर्ण में कोई सदगुण न था। महाभारत में इनके 
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चरित्र के अनुशीलन से विदित होता है कि इनके कुछ गुण बहुत ही 
असाधारण और मोहक थे । कर्ण की वीरता, सच्चरित्रता और दानशीलता 
अद्भुत थी। उसकी वीरता और उदारता का वर्णन करते हुए व्यास ने 
लिखा है-- 
यस्य चेतसि निर्व्याजं द्वयं तूलकणायते। 
क्रोधो विरोधिनां सैन्यं प्रसादे कनकोच्चय: ॥ 
जिस कर्ण के चित्त में दो वस्तुएँ एकसमान रुई के रेशे की तरह 
उड़ती रहती हैं। क्या-क्या ? क्रोध आने पर शज्नुओं की सेना और प्रसन्न 
होने पर सोने के ढेर, अर्थात्‌ कर्ण उच्चतम कोटि का वीर और दानी 
है। दूसरे श्लोक में भी उसकी शूरता और उदारता का वर्णन करते हुए 
लिखा है-- 
अर्थिप्रत्यर्थिल क्ष्येष्वपरा डम्मुखचेतसम्‌ । 
यं पराड्-्मुखतां निन्यु: केवलं परयोपषित: ॥ 
लाखों याचक और शत्रुओं को देखकर कर्ण ने कभी अपनी पीठ 
नहीं दिखाई | उसे विमुख करनेवाली केवल परस्त्रियाँ ही हैं, अन्य कोई 
नहीं । 
जीवनलीला-समाप्ति से पूर्व भीष्म ने कर्ण को बुलाकर कहा-- 
बहाण्यता च शौर्य च दाने चर परमां स्थितिम्‌। 
न॒त्वया सदृशः कश्चित्‌ पुरुषेष्वमरोपम।॥ 
हे देवतुल्य कर्ण! ईश्वरभक्ति, शूरता और अत्यन्त दानशीलता, इन 
गुणों में तेरे समान कोई दूसरा नहीं है। 
कुलभेदभयाच्चाहं सदा परुषमुक्तवान्‌। 
इष्वस्त्रे चास्त्रसंधाने लाघवे5स्त्रबले तथा। 
सदृशः फाल्गुनेनासि कृष्णेन च महात्मना॥। 
हे कर्ण! कुल की फूट को देखते हुए मैं सदा तुझे कठोर वचन 
कहता रहा हूँ। नहीं तो अस्त्र-शस्त्रों के चलाने और चुस्ती में तुम अर्जुन 
और महात्मा कृष्ण से किसी प्रकार कम नहीं हो। 
इससे भी बढ़कर कर्ण के जीवन का उज्ज्वल पक्ष वह है, जब 
राज्य का प्रछोभन देकर कृष्ण ने दुर्योधन का साथ छोड़ने के लिए कर्ण 
से कहा-- 
त्वमेव कर्ण जानासि वेदवादान्‌ सनातनान। 
त्वमेव धर्मशास्त्रेषु सूक्ष्मेषु परिनिष्ठित: ॥ 
-महा० ५।१३८। ७ 
है कर्ण! तुम सनातन वैदिक मन्तव्यों से परिचित हो और सूक्ष्म 
धर्मशास्त्रों में तुम्हारी पैठ है। 


मेरे सत्कर्म जीवन को यज्ञमय बना दें! ३२२९ 


कानीनएच सहोढए्च कनन्‍्यायां यशए्च जायते। 
वोढारं पितरं तस्य प्राहु: शास्त्रविदों जना: ॥ ८ ॥ 
कुमारावस्था में उत्पन्न हुई सन्‍्तान उसी की मानी जाती है, जिसके 
साथ उस लड़की का विवाह होता है। यह शास्त्रीय मर्यादा है। 
सो5डसि कर्ण तथा जात: पाण्डो:ः पुत्रोडसि धर्मतः । 
निग्रहाद्धर्मशास्त्राणामेहि राजा भविष्यसि॥ ९॥। 
सो इस प्रकार की उत्पत्ति के कारण तू धर्मानुसार पाण्डु का ही 
पुत्र है, अत: धर्मशास्त्र की मर्यादा के अनुसार तू इस ओर आ, यहाँ 
तू राजा होगा। 
पितृपक्षे च्व ते पार्था मातृपक्षे चर वृष्णय: | 
द्वौ पक्षावभिजानीहि त्वमेतोी भरतर्षभ॥ १०॥ 
तेरे भाई-बन्धु युधिष्ठिर आदि हैं और ननसाल में हम वृष्णि लोग 
हैं। तू इन दोनों पक्षों को भी समझ ले। 
मया सार्धमितो यातमद्य त्वां तात पाण्डवा: । 
अभिजानन्तु कौन्‍्तेयं पूर्वजातं युधिष्ठिरात्‌॥ ११॥ 
हे तात! आज तू जब मेरे साथ वहाँ जावेगा तो पाण्डव लोग 
युधिष्ठिर से भी पूर्व कुन्ती से उत्पन्न हुए बड़े भाई के रूप में तुझसे 
परिचित होंगे। 
पादौ तब ग्रहीष्यन्ति भ्रातर: पद्ञ पाण्डवा:। 
द्रौपदीयास्तथा पदञ्ञ सौभद्रश्चापराजितः ॥ १२॥। 
पाँचों पाण्डव तेरे छोटे भाई होने के कारण तेरे चरण-स्पर्श करेंगे। 
द्रौपदी के पाँचों पुत्र तथा सुभद्रा का अपराजित पुत्र अभिमन्यु, ये सब 
चरणस्पर्श करेंगे । साथ ही पाण्डव-पक्ष में एकत्र हुए सब अन्धक, वृष्णि 
तेरे अनुयायी होंगे। ये सभी तथा-- 
अहं च त्वाभिशेष्यामि राजानं पृथिवीपतिम्‌। 
मैं तुझे पृथिवी के स्वामी राजा के रूप में तेरा अभिषेक करूँगा। 
युवराजो<स्तु ते राजा धर्मपुत्रो युधिष्ठिर:। 
गृहीत्वा व्यजनं शवेतं धर्मात्मा संशितब्रतः॥ १८॥ 
धर्मपुत्र युधिष्ठिर युवराज के रूप में श्वेत व्यजन (पद्धा) हाथ 
में लेकर तेरी सेवा में खड़ा रहेगा। भीमसेन विशाल श्वेत छत्र तेरे ऊपर 
लगाकर खड़ा रहेगा। सफेद घोड़ोंवाले तेरे सुन्दर रथ को अर्जुन हॉकेगा। 
नकुल, सहदेव, अभिमन्यु, पाञ्ञाल आदि सब तेरे पीछे-पीछे चलेंगे-- 
स॒त्वं परिव॒तः पार्थर्नक्षत्रैरिव चन्द्रमा: । 
प्रशाधि राज्यं कौन्तेय कुन्तीजक्ष पतिनन्दय॥ २७॥ 
तू पाँचों पाण्डवों में नक्षत्रों में चन्द्रमा के समान सुशोभित होकर 
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राज्य का शासन कर, कुन्ती को आनन्दित कर। 
ऊपर के उद्धरणों में यह सुतरां स्पष्ट है कि कृष्ण ने कितने बड़े 
प्रछोभन देकर और थधर्मानुसार कर्ण को अपनी ओर करना चाहा था। 
पर यह सुनकर कर्ण ने बहुत विनीतभाव से निम्न उत्तर दिया-- 
असंशयं सौहदान्मे प्रणयाच्चात्थ केशव । 
सख्येन चैव वाष्णेय श्रेयस्काम तथेव च॥ --५।१३९। १ 
हे केशव ! नि:सन्देह आपने प्रेम, सौहार्द, मित्रता और मेरे कल्याण 
की भावना से ही ये बातें कही हैं। 
सर्व चैबवाभिजानामि पाण्डो: पुत्रोडस्मि धर्मत:ः। 
निग्रहाद्धर्मशास्त्राणां यथा त्वं कृष्ण मन्यसे॥ २॥ 
मैं यह सब जानता हूँ कि धर्मशास्त्र की व्यवस्था के अनुसार जैसा 
आप कहते हैं, मैं पाण्डु का पुत्र हूँ। 
किन्तु जब उत्पन्न होते ही कुन्ती ने मुझे त्याग दिया तो अधिरथ 
सूत मुझे प्रेम से उठाकर अपने घर ले गया और उसने मुझे अपनी पत्नी 
राधा को दे दिया। 
मत्स्ननेहाच्य राधायां सद्यः क्षीरमवातरत्‌। 
सा मे मूत्रपुरीषं चर प्रतिजग्राह माधव॥ ६॥ 
मेरे ऊपर प्रेम के कारण राधा के स्तनों में दूध उतर आया और 
उसी ने मेरा मल-मूत्र साफ किया। 
तस्याः: पिण्डव्यपनं कुर्यादस्मद्विध: कथम्‌। 
धर्माविद्धर्मशास्त्राणां श्रवणे सततं रतः ॥ ७॥ 
है कृष्ण! मेरे जैसा व्यक्ति जो सदा धर्मशास्त्रों का अध्ययन करता 
है और धर्म को जानता है, वह राधा के उपकार की उपेक्षा कैसे कर 
सकता है ? इसी प्रकार अधिरथ भी मुझे पुत्र समझते हैं और मैं भी 
उन्हें अपना पिता मानता हूँ। उन्होंने ही शास्त्रानुसार मेरे सब संस्कार 
कराए और पुरोहितों से बसुषेण मेरा नाम रखवाया है। युवा होने पर 
विवाह कराया और अब मेरे पुत्र और पौत्र हैं। उन सब के साथ मैं 
आत्मीयता के सूत्र में बंँधा हुआ हूँ। 
न पृथिव्या सकलया न सुवर्णस्य राशिभि: । 
हर्षादभयाद्वा गोविन्द मिथ्याकर्तु तदुत्सहे ॥ १२ ॥ 
है कृष्ण! समस्त पृथिवी और सोने के ढेरों पर भी तथा किसी 
हर्ष और भय के कारण भी मैं इन सम्बन्धों को नहीं झुठला सकता। 
इसके अतिरिक्त हे कृष्ण! 
धृतराष्ट्रकुले कृष्ण दुर्योधनसमाश्रयात्‌। 
मया त्रयोदश समा भुक्त राज्यमकण्टकम्‌॥ १३॥ 
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दुर्योधन के बूते पर धृतराष्ट्र के परिवार में मैंने निष्केटक १३ वर्ष 
तक राज्य का सुख भोगा है। 
मां क्र कृष्ण समासाद्य कृतः शस्त्रसमुद्यत: । 
दुर्योधनेन वाष्णेय निग्रहश्चापि पाण्डवै:॥ १५ ॥ 
हे कृष्ण ! मेरे भरोसे ही दुर्योधन ने पाण्डवों से शत्रुता की है और 
मेरे ही भरोसे यह युद्ध रोपा गया है। इसके अतिरिक्त अर्जुन के साथ 
लोहा लेने के लिए तो दुर्योधन ने मुझे ही चुना है। अत:-- 
वधादन्धादभयाद्वापि लोभाद्वापि जनार्दन। 
अनुतं नोत्सहे कर्त धार्तराष्ट्रस्य धर्मतः ॥ १७॥ 
हे जनार्दन ! मृत्यु अथवा बन्धन के डर से अथवा किसी भी प्रक्ोभन 


ही आपने मेरे हित के कारण ही ये बातें कही हैं और मुझे विश्वास 
है कि आपके निमन्त्रण के कारण पाण्डव करेंगे भी वैसा ही। फिर भी 
मैं आपको परामर्श देता हूँ कि आप मेरे जन्म के तथा पाण्डवों का बड़ा 
भाई होने के रहस्य को अपने तक ही गुप्त रक्खें। मैं इसी में सबका 
कुशल समझता हँ। क्‍्योंकि-- 
यदि जानाति मां राजा धर्मात्मा संयतेन्द्रिय: । 
कुन्त्या: प्रथमजं पुत्र॑ न स राज्यं ग्रहीष्यति॥ २५॥ 

जितेन्द्रिय धर्मात्मा युधिष्ठिर को यदि यह पता चल गया कि मैं 
कुन्ती का ज्येष्ठ पुत्र हूँ तो वह राज्य लेना स्वीकार नहीं करेगा और 
मुझे ही अर्पित कर देगा। 

प्राप्प चापि महद्वाज्यं तदहं॑ मधुसूदन। 
स्फीतं दुर्योधनायैव संप्रदद्मामरिन्द्रम ॥ २२॥ 

हे मधुसूदन ! युधिष्ठिर के दिये हुए उस महान्‌ राज्य को मैं दुर्योधन 
के प्रति अपनी कृतज्ञता प्रकट करने के लिए दुर्योधन को ही दे दूँगा। 
इस प्रकार आपका यह महान्‌ संघर्ष निरर्थक हो जाएगा। इसलिए मेरी 
कामना है कि-- 

स एव राजा धर्मात्मा शाश्वतो>स्तु युधिष्ठिर: । 

नेता यस्य हषीकेशो योद्धा यस्य धनंजय: ॥ २३॥ 

जिसका नेता कृष्ण है और योद्धा अर्जुन है, वह राजा युधिष्ठिर 
ही सदा-सर्वदा बना रहे। 

कर्ण का यह चरित्र लोकोत्तर है या नहीं ? इसके अतिरिक्त भी 
कर्ण के जीवन में अनेक प्रेरक प्रसड्र हैं [किन्तु हम विस्तार-भय से 
उन्हें छोड़ देते हैं]। 

इसी प्रकार की वीरता, कर्ण के साथ मैत्री की निर्व्याजता, अपनी 
बात रखने के लिए सब निछावर करने की धुन दुर्योधन के चरित्र के 
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भी अविभाज्य अज्ज हैं। कर्ण के सेनापति बनने पर अश्वत्थामा ने यह 
प्रण कर लिया था कि वह उसके सेनापतित्व में शस्त्र नहीं उठाएगा। 
जब अर्जुन ने कर्ण को युद्ध में मार दिया, तब समाचार पाते ही अश्वत्थामा 
गर्जता हुआ दुर्योधन के पास पहुँचा और बोला--“'राजन्‌! जिस कर्ण 
के ऊपर आपने पाण्डवों को परास्त करने की आशा बाँध रक्‍्खी थी, 
वह उनका कुछ भी बिगाड़ न सका और संसार से चल बसा। अब 
तुम मेरा जौहर देखना! में केवल एक दिन में ही 'निष्पाण्डवा मेदिनी ' 
संसार से पाण्डवों को विहीन कर दूँगा।!! 

राजनीति की यह सामान्य-सी बात है कि अपने विजय के लक्ष्य 
को पूरा करने के लिए जहाँ से भी सहायता मिले, ले लेनी चाहिए। 
कर्ण तो अब संसार से गया, उससे अब किसी प्रकार की आशा ही 
कहाँ हो सकती थी? अतः: दुर्योधन को अश्वत्थामा से लाभ उठाना 
चाहिये था; किन्तु दुर्योधन ने यहाँ माननीय और नैतिक पक्ष को 
प्राथमिकता देते हुए कहा--'' गुरुपुत्र ! तुमने यह प्रतिज्ञा की थी कि-- 
“जब तक कर्ण जीवित है, मैं शस्त्र नहीं उठाऊँगा।" अब तुम यह प्रतिज्ञा 
और कर लो कि जब तक दुर्योधन नहीं मर जाता, मैं शस्त्र नहीं उठाऊँगा। 
मेरी दृष्टि में तुम और अर्जुन एक-समान हो। एक ने मेरे मित्र कर्ण 
के भौतिक शरीर को नष्ट किया है और तुम उसके मरने पर कटुवचन 
कहके उसके यशरूपी शरीर को नष्ट कर रहे हो। जैसे मैं अपने मित्र 
के शत्रु अर्जुन से दी हुई राज्यलक्ष्मी को स्वीकार नहीं कर सकता, उसी 
प्रकार तुम्हारे शौर्य से लाभ उठाना मैं वैसा ही नीचकर्म समझता हूँ।”! 
यह है दुर्योधन का नैतिक स्तर, जिसे आज की राजनीति स्ववप्र में भी 
नहीं पा सकती। 

धृतराष्ट्र ने अन्तिम बार दुर्योधन को बुलाकर समझाते हुए कहा-- 
“दुर्योधन! अब भी तुझे युधिष्ठिर से सन्धि करके युद्ध समाप्त कर देना 
चाहिये। ' 

दुर्योधन ने उत्तर दिया--''पिताजी ! सन्धि तो समान स्थिति में होती 
है। इस युद्ध में मेरी शक्ति लगभग नष्ट हो गई है। मेरे सब भाई भी 
चल बसे, अच्छे-अच्छे योद्धा खप गए; युधिष्ठिर के सभी भाई सकुशल 
हैं, सैनिक-शक्ति भी सुरक्षित है, तो सन्धि की सम्भावता कहाँ है ?!! 

धृतराष्ट्र ने उत्तर दिया--'“नहीं, अब भी सन्धि का अवसर है, 
क्योंकि चाहे पाण्डव पाँचों जीवित हैं, किन्तु तुझसे युद्ध करने के लिए 
एक समय में एक ही आवेगा। तू इतना वीर है कि किसी भी एक के 
लिए तुझे परास्त करना सरल नहीं है। इस स्थिति में अब भी विजय 
उतनी ही सन्दिग्ध है, जितनी युद्ध से पूर्व थी। साथ ही युधिष्ठिर का 
यह प्रण है कि--' मेरे चारों भाइयों में से कोई एक भी मर जाएगा तो 
मैं स्वयं अपना जीवन त्याग दूँगा।" अत: सन्धि का प्रस्ताव रक्खा जाय 
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तो मेरा विश्वास है कि युध्िष्ठिर मान लेगा”! किन्तु यह सुनकर दुर्योधन 
बोला--'' पिताजी ! इस स्थिति में भी मुझे युद्ध ही करना चाहिये, क्योंकि 
युधिष्ठिर जब एक भाई के न रहने पर भी जीवन त्याग सकता है, तो 
क्या दुर्योधन इतना पतित है कि इतने भाइयों को बलिवेदी पर चढ़ाकर 
भी राज्यसिंहासन और जीवन की इच्छा करे ?'” देख लीजिये दुर्योधन 
कितना महान है! दुर्योधन की वीरता का दिग्दर्शन कवि भास के शब्दों 
में पढ़िये । दुर्योधन के सीधे ही जब युद्धभूमि में उतरने का अवसर आया 
तो पाण्डवों की ओर से प्रस्ताव हुआ-- 

पश्ञानां मन्यसेडस्मा्कं यं सुयोधं॑ सुयोधन। 

वर्मितस्यात्तशस्त्रस्य तेन तेड5स्तु रणोत्सव:॥ 

हे दुर्योधन! हम पाँचों में से तुम जिसके साथ लड़ना अनुकूल 
समझते हो, उसके साथ कवच पहनकर और शस्त्र लेकर युद्ध करो। 
इस प्रस्ताव को सुनकर और भीम की ओर देखकर दुर्योधन ने उत्तर 
दिया--अप्रियोडपि प्रियो योद्धुं त्वमेव प्रिय साहस:--भीम ! हो तो 
तुम मेरे सबसे बड़े विरोधी, किन्तु मुझे युद्ध करना तो तुम्हारे साथ ही 
प्रिय है। दोनों की मुठभेड़ हुई और एक पैंतरे पर गदा के प्रहार से 
भीम घुटने के बल गिर गया और मात खा गया। उसे इस स्थिति में 
देखकर दुर्योधन ने कहा-- 

वीयालियो विविधरलवबिचित्रमौल्िि: । 
युक्तोडभिमानविनय श्रुतिसाहसैश्च । 
वाक्य वदत्युपहसन्नतु भीम दीनम्‌। 
लीरो निहन्ति समरेषु भयं त्यजेति॥ 

_ अत्यन्त वीर, अनेक रत्नजटित मुकुट धारण किये हुए अभिमान, 
विनय और कान्ति से सुशोभित दुर्योधन ने हँसी उड़ाते हुए भीम को 
फीका पड़ा देखकर कहा--भीम ! युद्ध में वीर कभी दीन शत्रु पर प्रहार 
नहीं करते, अत: डर छोड़कर साहस से सामने आ!'' भीम ने रोष में 
आकर कृष्ण का सड्डलेत पाकर युद्ध के नियम के विपरीत गदा-प्रहार 
करके दुर्योधन की जड्भा चूर-चूर कर डाली। उस अवस्था में भुजाओं 
के सहारे शरीर को घसीरटते हुए दुर्योधन की बक्ति द्रष्टव्य है-- 

भीमेन भित्ता समयव्यवस्थां गदानिपातक्षतजर्जरोरु: । 

भूमो भुजाभ्यां परिकर्षमाणं स्वदेहमर्धॉपरतं वहामि॥ 

“ भीम ने युद्ध के नियमों का अतिक्रमण करके गदा के प्रहार से 
मेरी जडद्भाओं को चूर-चूर कर डाला है। अब मैं अपनी भुजाओं के 
सहारे अर्धमृत शरीर को भूमि पर घसीट रहा हूँ।'” इस प्रकार युद्ध के 
नियमों को भड्ग होता हुआ देखकर बलराम ने क्रोध में आकर कहा 
कि--''इस अनर्थ करनेवाले भीम का वध अब मैं करूँगा।'” इस बात 
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को सुनते ही दुर्योधन ने कहा--'' अब ऐसा करके पाण्डवों के रहछ्ड में 
भड़ मत डालिये-- 

जीवन्तु ते कुरुकुलस्थ निवापमेघा:। 

बैरं च विग्रहकथा च वयं च नष्टाः॥ 

कुरुकुछ की अग्नि को बुझानेवाले अब पाण्डवरूपी बादल सलामत 
रहें । अब तो वैर-झगड़े की बात और हम ही नष्ट हो गए। अब आप 
उन्हें क्‍यों छेडते हैं ? मेरे मरने को आप नियम-विरुद्ध समझते हैं, तो 
मेरे लिए बस वीरता के नाते इतना ही प्रमाणपत्र पर्याप्त है-- 

यहोव समवैधि मां छलजितं भो राम नाहं जित: | 

हे राम (बलराम) ! छल से हराकर भीम मुझे वास्तव में जीत नहीं 
सका।  ' 

दुर्योधन के घायल होने का समाचार उसकी पल्नी भानुमती ने सुना 
तो विलाप करती हुई युद्धभूमि में पहुँची | पत्नी को इस प्रकार रोता हुआ 
ह जो शब्द दुर्योधन ने कहे, वे जीरता के इतिहास में सदा अमर 
रहेंगे-- 

भिन्ना मे श्रुकुटी गदानिपतितैर्या युद्धकालोत्थिते: । 
वक्षस्य॒ुत्पतितैः प्रहाररुधिरैर्हारावकाशोदद्ध तै: । 
पश्येमौ नव्रणकाझ्नाड्रदधरो पर्यापकेशोभौ भुजौ। 
भर्ता ते न पराड्मुखो युधि हत: किं क्षत्रिये रोदिषि॥ 

“युद्ध के समय हुए गदा-प्रहारों से मेरी भौंहें फट गई हैं। छाती 
पर लगे हुए प्रहारों से बहते हुए रक्त ने अब मुक्ताहार की आवश्यकता 
ही नहीं छोड़ी | दोनों भुजाएँ भी घावों से सोने के बाजूबन्दों से भी अधिक 
सुशोभित हो रही हैं। तेरा पति युद्ध में पीठ दिखाकर नहीं मारा गया। 
हे क्षत्राणी। फिर तू रोती क्‍यों है? रोने की बात तो तब होती, जब 
मैंने युद्ध में पीठ दिखाई होती।'' 

वेदोक्तेविंविधेर्मरैरभिमतैरिष्टं धृता बान्धवा: । 
शत्रुणां उपरि स्थितं प्रियश्तं न व्यंसिताः: संश्रिता: । 
युद्धेडष्टादशवाहिनी नृपतय: सन्‍्तापिता निग्रहे। 
मान मानिनि दीक्ष्य मे नहि रुदन्त्येवं विधानां स्त्रिय: ॥ 

“हे देवि! वेदोक्त विविध यज्ञ करके मैंने अपने इष्टबन्धुओं का 
भरण-पोषण किया | सदा शत्रुओं को दक्कके रक्‍्खा । सैकड़ों की मनोकामनाएँ 
पूरी कीं । किसी प्रकार की कमी कभी खली नहीं । युद्ध में अठारह सेनाओं 
के शासकों को अपने नियन्त्रण में रक्खा। हे मानिनि! मेरे स्वाभिमान 
पर है एक दृष्टि डाल! ऐसे गौरवपूर्ण पुरुषों की पत्नियाँ रोया नहीं 
करतीं। ' 

कितनी उच्चकोटि की वीरता के बचन हैं! कर्ण और दुर्योधन के 
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ये प्रसज्भ कुछ अधिक लम्बे हो गए, किन्तु इनसे एक बात स्पष्ट हो 
गई कि निकृष्ट-से-निकृष्ट व्यक्ति में भी कुछ अच्छाइयाँ होती हैं | यदि 
किसी प्रकार सदगुणों की ओर ही मनुष्य के चिन्तन और क्रिया का 
प्रवाह मुड़ जाय तो कहना ही क्‍या! एक-एक सत्कर्म का ही इतना 
विस्तार हो सकता है कि किसी बुरे काम को सोचने और करने का 
अवकाश ही नहीं होगा। महर्षि दयानन्द से बड़्राल के एक नेता 
अश्विनीकुमार दत्त ने पूछा था--'“महाराज! मनुष्य के मन में वासना 
जगे और उसे वह अपनी विचारशक्ति से शान्त करके सत्पथ से विचलित 
न हो--यह तो समझ में आता है, किन्तु मैं जानना चाहता हूँ कि आपके 
मन में कभी वासना भी जगी है या नहीं ?'” यह प्रश्न सुनकर ऋषि 
ने थोड़ी देर आत्मनिरीक्षण किया, फिर उत्तर दिया--''मुझे अपने जीवन 
में ऐसा कोई अवसर स्मरण नहीं आता जब मेरे मन में कुविचार कभी 
पैदा भी हुए हों।”” इसपर चकित होकर अश्विनी बाबू ने कहा--''यह 
कैसे सम्भव है ?'”' तो ऋषि ने सहजभाव से उत्तर दिया--''मेरें पास 
करने के इतने काम हैं कि उनसे भिन्न कोई बात मन में सोचने और 
करने को मेरे पास समय ही नहीं है।”' 

अत: मन्त्र में पहली प्रार्थना है कि मेरे सद्‌गुण मेरे जीवन में 
विकसित होकर जीवन को यज्ञमय बना दें, ताकि मैं अपना और समाज 
का भला कर सकूँ। 

मन्त्र की दूसरी बात है कि मेरे 3 ल्‍प सत्य हों। ऐसा न हो कि 
मैं व्यर्थ की उधेड़बुन में पड़ा रहूँ, अर्थात्‌ मेरे चिन्तन की दिशा ठीक 
हो। जब मुझे ठीक विचार करने का अभ्यास होगा तो आचरण भी ठीक 
ही करूँगा। यदि चिन्तन ही बेतुका होगा, तो उसके फल का ठीक- 
ठीक होने का प्रश्न ही कहाँ उपस्थित होता है ? [यहाँ ऋषि दयानन्दकृत 
' व्यवहारभानु ' से शेखचिल्ली की कहानी का उल्लेख मनोरझक होगा और 
आशय को स्पष्ट करनेवाला भी] 

महत्त्वाकांक्षाएँ तो मस्तिष्क में भले ही रहें, किन्तु अपनी योग्यता 
और क्षमताओं के अनुसार ही वे क्रियान्वित हो पाती हैं, अत: मनुष्य 
को सन्‍्तुलित विचार का अभ्यस्त होना चाहिये, तभी मानसिक शान्ति 
भी रह सकती है। अतः, दूसरी प्रार्थना है कि मेरे सड्कूल्प सत्य हों। 

मन्त्र की तीसरी बात है कि कोई दोष अनजाने मेरे जीवन में रह 
जाय, यह सम्भव है, पर जान लेने पर कि यह बुराई है--फिर चाहे 
कुछ हो जाय, में उसे सर्वस्व की बाज़ी लगाकर भी समाप्त करके ही 
छोडेगा। पाप को पाप जानते हुए आचरण करना जीते-जी मरने-समान 
है, अत: मेरी इच्छाशक्ति इतनी प्रबल होनी चाहिये कि वीर के समान 
डटकर मैं उस पाप को जीवन में से निकाल फेंकूँ। मृत्यु स्वीकार हो, 
किन्तु पापमय जीवन नहीं ! इस बात को समझने के लिए स्वामी श्रद्धानन्द 
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जी की आत्मकथा की एक घटना बहुत प्रेरणाप्रद है-- 

एक दिन प्रातः ला० मुन्शीराम लाहौर के एक चौराहे पर खड़े थे। 
सामने से एक व्यक्ति टोकरे में एक कटा हुआ बकरा सिर पर उठाए 
ले-जा रहा था। बोझ के कारण जब व्यक्ति ऊपर-नीचे होता था, तो 
कटे बकरे की लाल-लाल टाँगें हिलती हुई बहुत बीभत्स लग रही थीं 
और उन्हें देख पाना कठिन था। उसे देखकर इनके मन में विचार आया 
कि कहाँ तो तू इसे देखकर भी परेशान हो रहा है और कहाँ इसे चटखारे 
ले-लेकर खाता है! सोचते-सोचते ऐसी ग्लानि हुई कि वहीं यह निश्चय 
कर लिया कि आज से मांस नहीं खाएँगे। शाम को ही एक भोज में 
सम्मिलित हुए। मेज़ पर जहाँ अन्य मित्र, वकील आदि बैठे थे, बैठ 
गए। भोजन परोसा जा रहा था:। इन्होंने देखा कि सब्जियों के साथ एक 
कटोरी में मांस भी है। विचार आया कि आज हो तो प्रातः तुमने यह 
प्रण किया कि आगे से मांस नहीं खाएँगे, फिर दूसरा विचार आया कि 
तुम्हारे इस निश्चय का किसे पता है ? आज खा लो, आगे से फिर देख 
लेना। इसके बाद फिर विचारतरड्ज आई कि एक सझ्डल्प करके उसके 
विपरीत चलना तो थूके को चाटने के समान अत्यन्त नीचकर्म है। में 
ऐसा नहीं करूँगा। बस, थाली में से मांस की कटोरी निकालकर दीवार 
पर दे मारी। इसके छींटों से अपने कपड़े भी खराब हो गए और मेज़ 
के दूसरे व्यक्तियों पर भी छींटे पड़े। पास के दूसरे व्यक्तियों ने आश्चर्य 
में पूछा--' क्‍या हुआ ? कटोरी में मक्खी “थी क्या ?' इन्होंने उत्तर दिया-- 
'ऐसा तो कुछ नहीं था। मैंने, आज ही प्रात: मांस न खाने का प्रण 
किया है, इसलिए कटोरी निकाल फेंकी ।' इस बात को सुनकर साथियों 
ने कहा--'इसके लिए भी कटोरी को दीवार पर दे मारने की क्‍या 
आवश्यकता थी? आप निकलवा भी तो सकते थे?!” मुन्शीराम जी ने 
हँसते हुए इसका उत्तर दिया कि--' चुपचाप निकलवाने से आप लोगों 
को कैसे पता चलता कि मैंने मांस छोड़ने की प्रतिज्ञा की है ? अभी- 
अभी मेरा मन यही युक्ति दे रहा था कि तेरे मांस छोड़ने का किसको 
कया पता ? अब मन को यह युक्ति देने का अवसर तो नहीं मिलेगा। 
प्रकार से कटोरी दीवार को मारकर मैंने अपने मन की भर्त्सना की 

| ५ 

इससे यह शिक्षा मिलती है कि बुराई को दृढ़ निश्चय के साथ 
वीरोचित व्यवहार से ही छोड़ा जा सकता है, बुराई से समझौता करके 
नहीं, अतः मन्त्र की तीसरी बात हुई कि--''चाहे कुछ हो, में पाप का 
आचरण कभी न करूँ।'! 

अब मन्त्र की अन्तिम और चौथी बात आई कि-हे संसार के 
बुद्धिमान्‌ व्यक्तियो ! आप जानी हुई सचाई और अच्छाई का प्रचार करें। 
प्रचार के बिना वह अच्छाई केवल चाहने से नहीं फेलेगी। यह एक 
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बहुत आवश्यक और विचारणीय विषय है। 

मनुष्य एक विचारशील सामाजिक प्राणी है। उस पर अच्छे और 
बुरे संस्कारों का प्रभाव अवश्य पड़ता है, अत: संसार को सन्मार्ग पर 
लाने के लिए मनुष्य का पवित्र कर्त्तव्य है कि वह शुभ विचारों का 
सन्देश दूसरों को देता रहे। यदि इस आवश्यक कर्त्तव्य की उपेक्षा की 
जाएगी तो कपिल मुनि के शब्दों में-''उपदेश्योपदेष्ट् त्वात्‌ 
तत्सिद्द्विरन्यथान्धपरम्परा '” ( सांख्यदर्शन )--अच्छे वक्ता व श्रोता शुभकर्मों 
के मार्ग को प्रशस्त करने के लिए सद्विचारों के प्रचार में लगे रहते 
हैं तो संसार में धर्म की वृद्धि होती है, अन्यथा अज्ञान के अँदधेरे में 
स्वार्थ-सिद्धि और भोग का वातावरण तैयार हो जाता है। 

इस दासता के अन्धकार में भटकती आर्यजाति को ऋषि दयानन्द 
ने भारत के अतीत के आधार पर एक दिव्य आलोक दिया। उन्होंने 
उस अवस्था में भी चक्रवर्ती राज्य का स्वप्र देखा और अतीतकालीन 
महर्षि मनु का गौरवमय उद्धघोष कह सुनाया-- 

एतहदेशप्रसूतस्य सकाशादग्रजन्मनः । 

स्व स्वं चरित्र शिक्षेरन्‌ पृथिव्यां सर्वमानवा:॥ --मनु० २।२० 

भारत में उत्पन्न हुए विद्वानों ने भूतछ के मानव-समाज को आचार 
और व्यवहार सिखाया | यह जीवट-भरा सन्देश उसी महापुरुष ने मृतप्राय 
जाति को सुनाकर जीवनदान दिया। रिचर्ड पाल के शब्दों में किसी व्यक्ति 
की महत्ता की कसौटी उसकी विचार-सरणी ही है--- 
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अर्थात्‌ “ “किसी मनुष्य अथवा राष्ट्र का बड़प्पन उसके आदर्श की 
महत्ता से जाना जाता है। बड़े-बड़े राज्यों को जीतने से तथा सारे संसार 
पर प्रभुत्व जमा लेने से किसी राष्ट्र की सच्ची महत्ता प्रकट नहीं होती ।'! 

विचारों का कितना प्रभाव होता है यह ऋषि दयानन्द के बाद के 
भारत के परिवर्तन से देखना चाहिये। ऋषि के विचारों ने बौद्धिक जगत्‌ 
में एक हलचल मचा दी, वह भी केवल दस वर्ष के स्वल्पकाल में । 
संवत्‌ १९२० (सन्‌ १८६३ ई०) में वे स्वामी विरजानन्द जी से दीक्षा 
लेकर कार्यक्षेत्र में अवतीर्ण हुए. और संवत्‌ १९४० (सन्‌ १८८३ ई०) 
तक काम करने का उन्हें अवसर मिल पाया। इन बीस वर्षों में भी पहले 
के १० वर्ष तो तैयारी और कार्यशैली निश्चित करने में चले गए। 
वास्तविक कार्य तो अन्तिम १० वर्षों में हुआ। 

उस समय के बालशास्त्री और स्वामी विशुद्धानन्द जैसे पौराणिक 
विद्वानू ऋषि के विचारों की सत्यता को स्वीकार करते थे। उस सत्यमार्ग 
को अपनाने के लिए जिस साहस और धैर्य की आवश्यकता थी, उसका 
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वे अपने में अभाव बताते थे और कहते थे कि--'यह काम तो कोई 
दयानन्द जैसा फक्‍क्कड़ ही कर सकता है।' 
ऋषि के प्रचार के विषय में मैडम ब्लेबेट्स्की ने उस युग में एक 
आकलन किया था--ऋषि के जीवनकाल में ही कम-से-कम ५० लाख 
व्यक्ति स्वामीजी के आदर्शों से प्रभावित थे और उनके अनुयायी भक्त 
बन चुके थे। ऋषि के इस अद्भुत व्यक्तित्व को देखकर नवाब हैदराबाद 
के एक मुसलमान शायर ने लिखा था-- 
ये आसमाने-पीर* गयर ले हाथ में शम्सो-कमर' / 
चक्कर लगाए दरबदरु, यगाहे-आरब" गाहे-अजमा / 
आफाक़* में कोर्ट बशर" आए नजीर उसकी नजर। 
है गैरमुमकिन! सरबसर*", ईमान से कहते हैं हम ॥ 
यह थोड़ा-सा दिग्दर्शन तो एक व्यक्ति के प्रचार के प्रभाव का 
कराया गया है। वेद इस प्रचार के पवित्र काम को प्रत्येक बुद्धिमान्‌ 
व्यक्ति के कर्त्तव्यों में सम्मिलित करता है। आप कल्पना करिये कि यदि 
प्रत्येक व्यक्ति इस दायित्व को निभाए तो यह संसार कितना सुख-धाम 
बन सकता है! 
अत: मन्त्र में चौथी बात कही गई कि संसार के विचारशील 
व्यक्तियों को जानी हुई अच्छाइयों का संसार में प्रचार करना चाहिये। 
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१. ब्रह्माण्ड का स्वामी; २. सूर्य-चन्द्र; ३. यहाँ-वहाँ; ४. मक्का-मदीना अरब- 
स्थल); ५. शेष संसार; ६. विश्व; ७. व्यक्ति; ८. तुलना का, कोई दूसरा; 
९. असम्भव; १०. सर्वथा। 


(३) 
उब्स्टी करे स्तटुत्रि कर 
५२ है १२ हे र ३१६२र ३२ २ ३ैरझेए़ृ श्र 
प्रेष्ठ वो अतिथिं स्तुषे मित्रमिव प्रियम्‌। अग्रे रथ न वेद्यम्‌॥ 
“--साम० ५ 
ऋषि:--मेधातिथि: ॥ देवता-- अग्नि: ॥ छन्‍्द:ः-गायत्री ॥ 

अन्वय: --मित्रमिव प्रियं प्रेष्ठं अतिथि वेहां रथं न, अग्रेः वः 
स्तुषे॥ 

शब्दार्थ--[ हे मनुष्य !] ( मित्रमिव प्रियम्‌ ) मित्र के समान 
हितसाधक (९ प्रेष्ठम्‌ ) अतिप्रिय ( अतिथिम्‌ ) निरन्तर व्यापक ९ वेद्यम्‌ ) 
जानने योग्य अथवा हृदयरूपी वेदी में ध्यान करने योग्य ( रथं न ) रथ 
के समान सबके आधार और वाहक-”पहुँचानेवाले ( अग्गने: ) प्रकाशमान 
परमात्मा की ( स्तुषे ) तू स्तुति कर। 

व्याख्या--मन्त्र के भाव को समझने के लिए उसे दो भागों में 
विभक्त किया जा सकता है--पहल्शा भाग जिसे विधिवाक्य कह सकते 
हैं, मानव-जीवन का मुख्य लक्ष्य है--उस प्रभु की स्तुति के गीत गाना; 
मन्त्र के शेष भाग में छह विशेषणों के द्वारा उस प्रभु के स्वरूप का 
दिग्दर्शन कराया गया है--(१) वह प्रभु ही श्रेष्ठ मित्र के समान 
हितसाधक तथा प्रिय है। (२) वह सबसे अधिक प्रेम करने योग्य है। 
(३) वह निरन्तर व्यापक है। (४) वही जानने के योग्य और हृदयरूपी 
वेदी में ध्यान करने योग्य है। (५) वह सर्वाधार है। (६) वह प्रकाश- 
स्वरूप हेै। 

स्तुषे का अर्थ 'तू स्तुति कर' इतना ही है, किन्तु इसके गहरे भाव 
को प्रकट करने के लिए इसका अर्थ “स्तुति के गीत गा' किया गया 
है | हेतु यह है कि साम है ही गान का विषय | साम का लक्षण शास्त्रकारों 
ने किया '' गीतिषु सामाख्या ' '--ऋचाएँ ही भक्तों के भावावेश की स्वर- 
लहरी में जब फूटकर बाहर प्रकट होती हैं, तो वे साम बन जाती हैं। 
उपासना और संगीत का गहरा सम्बन्ध है, अर्थात्‌ जो मनोदशा एक 
गायक की संगीत को गाने के समय होती है, ठीक वही स्थिति भक्त 
की भी उपासना में प्रभु-स्मरण के समय होनी चाहिए। उपासक की 
मनोदशा का अच्छा चित्र खींचा है गोस्वामी तुलसीदास ने-- 

हिय फाटउ फूटउ नयन, जरउ सो तन केहि काम / 
द्रव स्रव॑ँ पुलके नहीं; तुलसी सुमिरत नाम॥ 

वह हृदय फट जाय जो प्रभु का नाम लेते ही द्रवित नहीं होता। 

वे आँखें फूट जायेँ जो भगवान्‌ को याद करने पर प्रेम के झरने नहीं 


४० श्रुति-सौरभ 


आम 


बहातीं। वह शरीर जो उसका नाम लेते ही पुलकित नहीं हो उठता 
भस्म हो जाय। एक उर्दू शायर ने भी अच्छा कहा है-- 
दिल वो क्‍या जिसको नहीं तेरी तमन्नाए-विसाल* / 
चश्म' क्‍या जिसको तेरे दीद* की हसरतों ही नहीं ॥ 
इसलिए गाने के बिना स्तुति प्राण-विहीन शरीर के समान है | उसमें 
रस का सञझ्जार तो तभी होगा जब गायक की स्वर-साधना का समा 
बँधेगा। गम्भीरता से विचार करके देखा जाय तो गाना केवल अलापने 
और स्वर के आरोह-अवरोह और तान-मूर्च्छना का नाम नहीं है। लोक 
में एक कहावत है कि--' गाना और रोना तो सबको आता है।' यदि 
गाना संगीत-विद्या का नाम होता तो वह सभी को कैसे आ सकता है ? 
इससे परिचित तो वे ही होते हैं जो इसको विधिपूर्वक सीखते हैं | वस्तुत: 
गाना और रोना, दोनों ही पारिभाषिक शब्द हैं। गाने की परिभाषा यह 
है कि--'' मनुष्य के हृदय में उल्लास की उमड़ उठकर अपने अन्दर 
न समाकर स्वर का सहारा लेकर बाहर झलक पड़े, उसे गाना कहते 
हैं ।”” इस स्थिति में मनुष्य गुनगुनाने के लिए विवश है और हममें से 
कोई भी ऐसा न मिलेगा जो गाता न हो। चाहे वह स्वानागार में गाए, 
चाहे गली में चहलकदमी करते हुए, चाहे उसे कोई तर्ज़ आती हो अथवा 
न आती हो और चाहे सुननेवाले उसे बिल्कुल पसन्द न कर रहे हों, 
किन्तु वह गाता है। तो गाने का वास्तविक स्वरूप हुआ--'' उल्लास का 
विकास ।'' इसी प्रकार रोने की परिभाषा यह है--'' मानसिक व्यथा और 
कष्ट नियन्त्रण के बाहर होकर जब आँसुओं का सहारा लेकर बाहर 
फूट पड़े, उस स्थिति का नाम रोना है।'' यद्यपि साहित्य में प्रेमाश्रुओं 
का वर्णन है, वह सभी के अनुभव का विषय भी है। जब चिर-वियोग 
के बाद कोई भी स्नरेही जन परस्पर मिलते हैं, तो आँखों में आँसू छलक 
आते हैं, किन्तु प्रेम में आकर हिचकियाँ भरकर कोई नहीं रोता। वह 
रुदन तो कष्ट का ही सूचक होता है। इस बात को रहीम ने बहुत सुन्दर 
रूप में कहा है-- 
रहिसन अऑअँयुआ नयन ढारि, जिय-दुख प्रगट करेडड। 
जाहि निकारो गेह ते, कस न भेद कह देड़॥ 
एक शायर ने भी प्रकारान्तर से यही बात कही है-- 
इन्हें आय समझकर यूँ न मिट्टी में मिल्य जालिस/ 
फ्यामे-दर्दे-दिल" है और आंखों की जुबानी है ॥ 
इस परिष्रेक्ष्य में स्पष्ट है कि स्तुति तबतक अपने वास्तविक धरातल 
पर नहीं आती जबतक कि उसमें संगीत की मादकता न हो। 
बहुत-से व्यक्तियों की यह धारणा है कि ईश्वर-भक्ति के लिए 


१. मिलनेच्छा, २. आँख, ३. दर्शन, ४. लालसा, ५. मन की पीड़ा का मूर्त 
सन्देश । 
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दुःख आवश्यक है। जबतक मनुष्य दुःखी नहीं होता, तबतक उसमें भक्ति 
की भावना नहीं पनपती | इस विचार का मूल गीता का यह श्लोक है-- 

चतुर्विधा भजन्ते मां जना: सुकृतिनो<र्जुन। 

आर्त्तों जिज्ञासुरर्थार्थी ज्ञानी च भरतर्षभ॥. >गीता ७। १६ 

श्री कृष्ण अर्जुन को कह रहे हैं कि चार प्रकार के लोग ईश्वर 
का भजन करते हैं--(१) दुःखी, (२) सत्यासत्य की खोज करनेवाले, 
(३) सम्पत्ति चाहनेवाले, (४) वास्तविकता को पहचाननेवाले विवेकी | 
लोग सामान्यतया इस श्लोक में आर्त्त, दुःखी को पहले देखकर इस 
भ्रम में पड़ जाते हैं कि ईश्वर-भक्ति के लिए दुःख अनिवार्य है। वस्तुत: 
बात यह नहीं है। दुःखी के प्रति भक्त के मन में करुणा और सहानुभूति 
तो होनी चाहिये, इसके बिना तो संसार नरक बन जाएगा। उर्दू के प्रसिद्ध 
शायर जिगर ने कहा है-- 

जबतक कि ग़मे-इन्साॉ” से जिगर इन्सान का दिल मास्र' नहीं; 
जन्नतर ही सही दुनिया, लेकिन, जन्नत से जहब्जुम दूर नहीं। 

किन्तु दुःख और आपत्ति का मारा हुआ ही भगवान्‌ का नाम लेता 
हो, तो उस कष्ट के निवृत्त होने पर वह उसे भूल भी जाएगा। प्राय: 
संसार में यही होता है। एक मनोरञझक कहानी है कि एक मीरासी नदी 
को पार करने लगा तो पहले डर से भगवान्‌ को प्रसन्न करने के लिए 
सड्डःल्प किया कि सकुशल पार होने पर ५ रुपये का प्रसाद बाँटूँगा। 
अब वह निश्चिन्त होकर नदी में चलने लगा और लगभग नदी पार 
कर ली; केवल दो-तीन गज़ की धारा और शेष बची थी, किन्तु नदी 
में पानी घुटने से ऊपर था ही नहीं। मीरासी के मन में विचार आया 
कि पाँच रुपये बेकार खो दिये; नदी में तो पानी ही न निकला! संयोग 
की बात, यह सोचते ही नदी में गढ़ा आ गया और बह गर्दन तक उसमें 
डूब गया। यह देखकर मीरासी घबराया। सोचने लगा कि सम्भवतः मेरे 
मन में जो नास्तिकता के भाव आए, यह उसी का परिणाम है। कहीं 
ऐसा न हो कि डूब ही जाऊँ! हड़बड़ाहट में एकाएक पलटकर बोला 
कि जो प्रसाद बोल दिया है, वह तो बाँटूंगा ही, यह बात तो मैंने वैसे 
ही कह दी थी। स्पष्ट है कि दु:ःखी तबतक ही भक्ति दिखाता है, जबतक 
कष्ट है। कष्ट के हटने पर दुनिया की रझ्डरेलियों में मस्त हो जाता 
है। ठीक कहा है किसी शायर ने-- 

जो डरकर नारे-दोजख' से, खुदा का नाम लेते हैं। 
इबादतः* क्‍या, वो ख़ाली बुजदित्शना" एक खिदमत' है ॥ 
वस्तुत: भक्ति क्‍या है? 
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डरे श्रुति-सौरभ 
मगर जब शुक्रे-नेडउमत' में जनी' झ्ुकती है बन्दे की। 
वो सच्ची बन्दगी है, इक शरीफाना" इताअत है॥ 

प्रभु के अगणित उपकारों को स्मरण कर कृतज्ञ मन जब उसका 
धन्यवाद देने के लिए झुकता है, तभी वस्तुत: स्तुति और भक्ति होती 
है। ऋषि दयानन्द ने भी सत्यार्थप्रकाश में यही कहा कि प्रभु-प्रेम में 
गदगद होकर भगवान्‌ का भजन करना चाहिए। केवल दु:ख में प्रभु 
का स्मरण करनेवाला तो सबसे निकृष्ट कोटि का भक्त है। उससे कुछ 
अच्छा ' अर्थार्थी ' अर्थात्‌ सम्पत्ति की लालसा में भगवान्‌ का नाम लेनेवाला 
है। किन्तु इसकी भी स्थिति सम्पत्ति- आते ही वैसे ही हो जाएगी जैसी 
पहले को थी। इससे अधिक उत्तम भक्त 'जिज्ञासु', अर्थात्‌ सत्यान्वेषी 
है। वह जिस-जिस सत्य को परखता जाता है, उस पर आचरण के 
लिए आरूढ़ होता जाता है। जब उसे अपनी वैज्ञानिक खोजों के बाद 
प्रभु के सृष्टिकर्त्ता होने का विश्वास हो जाता है, तब वह भक्ति की 
ओर उन्मुख होता है। किन्तु इन सब में श्रेष्ठ और वास्तविक भक्त 'ज्ञानी' 
है। वह जीवन का चरमलक्ष्य समझकर ही प्रभु का स्मरण करता है। 

इसलिए मन्त्र में पहली बात कही कि तेरे जीवन की सार्थकता 
उसकी स्तुति के गीत गाने में है। 

मन्त्र में दूसरी बात है--''मित्रमिव प्रियम्‌ ''>वह मित्र के समान 
हित-साधक है । संस्कृत की 'जिमिदा स्नेहने ' धातु का मित्‌” और “त्रैडः 
रक्षणे' धातु का “त्रै” इस प्रकार दोनों के योग से “मित्र' शब्द बना। 
वह स्नेह जो अपना और अपने सम्पर्क में आनेवाले (दोनों) का त्राण-- 
उद्धार करनेवाला हो। इस उच्चस्तर पर मित्रता करनेवाले संसार में बड़े 
सात्त्विक-धार्मिक महापुरुष ही हो सकते हैं। दुनियादारी की दृष्टि से 
भी मित्रता का विश्लेषण किया जाय तो वह होगा--' स्वार्थ-साधन का 
उचित गठबन्धन '। दो व्यक्तियों के परस्पर स्वभाव मिलते हों, इसी समान 
शील और व्यसन के कारण एक-दूसरे के सुख-दुःख में, शादी-ग़मी 
में शामिल होते हों और यही क्रम कुछ लम्बे समय तक चलता रहे 
तो संसार की बोल-चाल की भाषा में ये दोनों मित्र कहलाएँगे, किन्तु 
इस सम्बन्ध-सूत्र को सुरक्षित रखने के लिए सम्पत्ति और पद आदि 
को समानता का स्तर अनिवार्य है। राजा और रछ्छू की, मूर्ख और विद्वान्‌ 
की मित्रता कभी नहीं चल सकती। इसमें द्रुपद और द्रोण का उदाहरण 
पर्याप्त है। यह भी संसार की दृष्टि से कोई बुरी बात नहीं है। कल्पना 
कौोजिये--हमारा कोई व्यवसायी मित्र आर्थिक सड्डट में आ गया। उसे 
फैक्ट्री को सन्तुल्तति करने के लिए एक-साथ पाँच लाख रुपये की 
आवश्यकता है । मित्र के हित की दृष्टि से हम उसका उद्धार भी चाहते 
हैं, किन्तु अपनी आर्थिक स्थिति ऐसी है कि पाँच लाख की तो बात 
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ही क्‍या, पाँच हज़ार जुटाना भी कठिन है। तब हम अपने मित्र की 
चाहते हुए भी कोई सहायता नहीं कर सकते, अत: किसी नीतिकार ने 
बड़े पते की बात लिखी कि---' “ गजानां पड्डूमग्रानां गजा एव धुरंधरा: ' '-- 
दलदल में फँसे हाथी को निकालने के लिए हाथी ही अपेक्षित है। हम 
और आप उसे खींचकर निकालना चाहें तो नहीं खींच सकते। 
पर आज के संसार की मित्रता जितना डुबाती है, उतना उबारती 
नहीं । शास्त्रकारों ने अच्छे मित्रों के छह लक्षण गिनाए हैं-- 
पापान्निवारयति योजयते हिताय, 
गुहां च गूहति गुणान्‌ प्रकटीकरोति। 
आपद्गतं च न जहाति ददाति काले, 
सन्मित्रलक्षणमिदं प्रवदन्ति सन्‍्तः॥ 
मित्र का पहल्ण कर्त्तव्य है कि निरन्तर सम्पर्क के कारण अपने 
मित्र के जीवन की जो बुराई पता लगे, उसे छोड़ने के लिए प्रेमपूर्वक 
प्रेरणा करे, किन्तु आज स्थिति यह है कि स्वयं हम जिस व्यसन में 
लिप्त हैं, मित्र को भी उसी कीचड़ में घसीटते हैं। स्वयं सिगरेट पीते 
हैं तो प्रयल यही होता है कि हमारा मित्र भी साथ देने रगे। मित्रों को 
सिनेमा देखने की दावत देना और आग्रहपूर्वक घसीट ले-जाना तो 
शिष्टाचार का अड्भ बन गया है। किन्तु अच्छे मित्र का कर्त्तव्य यही 
है कि वह मित्र को दुष्कर्म छोड़ने की प्रेरणा करता रहे। 
मित्र का दूसरा कर्त्तव्य है कि बुराई को छुड़ाकर ही सन्तुष्ट न 
हो जाय, “'योजयते हिताय ''-- भल्लाई के कामों में उसे लगाबे भी। 
दुष्कर्म की बीमारी को छोड़ने का पूरा उपचार भी यही है, क्योंकि 
मनोवैज्ञानिक सिद्धान्त है कि--' ' |(७॥ (_भा0त॑शाक्ा। /४णाभज, 6 एप 
लंधरल ॥790५४९ ण एश][/ःभो  --मनुष्य कभी एकरस नहीं रह सकता, या 
तो वह उन्नति की ओर अग्रसर होगा अथवा अवनति की ओर लुढ़केगा। 
बुराई के दुःसंस्कारों से पीछा तो तभी छूटेगा जब बुराई के स्थान को 
पूर्ति अच्छाई से होगी, अत: मित्र को बुराई से हटाकर भलाई में लगावे। 
मित्र का तीसरा कर्त्तव्य है--' ' गुह्मां च गृहति ''--छिपाने के योग्य 
बात को छिपावे। जब यह अनुभव हो कि मेरा मित्र अपनी कमियों 
को दूर करने के लिए तो प्रयत्शशील है, फिर भी कभी कोई भूल हो 
जाती है, तो वह क्षन्तव्य है । इस अवस्था में मित्र की बातों की अनदेखी 
कर देनी चाहिए। पर आजकल के मित्रों का यह पक्ष अत्यन्त दुर्बल 
है। वे मित्र की बातों का यह कहकर कि--' हमारे मित्र हैं, हमसे उनकी 
कोई बात छिपी नहीं है' या ' और किसी को तो हम कहते नहीं, किन्तु 
आपसे कोई बात छिपाई नहीं जा सकती ', आदि बातें सभ्यजनोचित 
भाषा में कहकर मित्र के दोषों का सारी बस्ती में ढिंढोरा पीट <देते हैं । 
ऐसे मित्र शत्रुओं से भी अधिक भयड्डूर होते हैं। 


डड श्रुति-सौरभ 


मित्र का चतुर्थ कर्त्तव्य है--''गुणान्‌ प्रकटीकरोति ' '--मित्र के 
गुणों का समाज में वर्णन करे। इससे उसे और अधिक शुभकर्म करने 
की प्रेरणा मिलेगी। अब आगे पाँचवाँ कर्त्तत्य कहा--'' आपदगतं ऊअऊ 
न जहाति ' '--विपत्ति में घिरे मित्र की कभी उपेक्षा न करे । जितना अपना 
सामर्थ्य हो, उसके कष्ट-निवारण में लूगावे | छठा कर्त्तव्य है--''ददाति 
काले ''--मित्र को यदि आर्थिक सहयोग की आवश्यकता है तो अवश्य 
दे। बुरे दिन किसी के सदा नहीं रहते। यदि आप सड्डट में किसी की 
सहायता करते हैं, तो इससे मित्रता की जड़ें पाताल तक पहुँच जाती 
हैं। एक प्रकार से मित्रता की परख विपत्ति ही में होती है। इस विषय 
में ऋग्वेद में बहुत उत्तम परामर्श दिया गया है-- 

न स॒ सखा यो न ददाति सख्ये सचाभुवे सचमानाय पित्व:। 

अपास्मात्‌ प्रेयात्‌ न तदोकोउस्ति पृणन्तमन्यमरणं चिदिच्छेत्‌॥ 

-ऋ० १०।११५७।४ 

सहायता के इच्छुक मित्र की समय पर जो सहायता नहीं करता 
वह मित्र ही नहीं है। ऐसे मित्र को छोड़कर विपत्ति में सहायक किसी 
दूसरे मित्र को खोजना चाहिए, 

किसी उर्दू शायर ने भी बहुत सुन्दर कहा है-- 

'जवाले- जाह्मेदौलत" में बय इतनी बात अच्छी हैं, 
कि दुनिया को बखूबी आदमी पहचान लेता हैं। 
तुलसीदासजी ने भी बहुत अच्छा कहा है-- 
जे न मित्र-दुख होहिं दुखारी; तिनहिं बिल्येकत पातक भारी। 

महात्मा भर्तृहरि के गिनाए सम्मित्रों के उक्त लक्षण उच्चकोटि के 
धर्मात्माओं में ही मिल सकते हैं । सामान्यजन तो आपाधापी और स्वार्थ- 
साधन की उधेड़बुन में ही लगे रहते हैं। किन्तु सच्चे मित्र के पूर्ण लक्षण 
भगवान्‌ में ही चरितार्थ होते हैं। मित्र का पहला लक्षण बताया--पाप 
से बचाए। सांसारिक मित्र तो पाप करने पर ही उससे बचने का परामर्श 
देगा, किन्तु वह प्रभु तो ऐसा अन्तर्यामी मित्र है कि मन में ज्यों ही 
कोई बुरे संस्कार उदित होते हैं, उसी समय भय, शड़ग और लज्जा के 
भाव पैदा करके उस बुराई से बचने की प्रेरणा करता हैं। उसी प्रकार 
अच्छा काम करने का विचार आते ही उल्लास और हर्ष की तरड्भः-सी 
मन में उठती है। यह प्रेरणा भी प्रभु की ओर से ही है। भले कामों 
में प्रेरणा करने का जो मित्र का दूसरा लक्षण है, वह भी प्रभु पर ही 
घट रहा है। तीसरा लक्षण है छिपाने योग्य बात को छिपावे। इसमें तो 
मनुष्य के ऊपर भगवान्‌ की असीम कृपा है। हमारा कोई भी दुर्विचार 
और दुर्व्यसन ऐसा नहीं है जिसे भगवान्‌ जानता न हो । फिर भी न केवल 
ही बिल” कप. ४ नव मत ह2पप लि भक #आ ॥& ॥ 390 जे कि के एक | 


१५. धन-सम्पत्ति के बिनाश। 





जी कर अल लक... 
उसे गुप्त रखता है, अपितु दया और सहिष्णुता का वरदहस्त भी उसका 
हमारे ऊपर सदा बना रहता है। यदि हम एक-दूसरे के उन गुप्त भावों 
से परिचित हो जाएँ तो बखेड़ा खड़ा हो जाय। श्रीमान्‌ू जी, आदरणीय 
और पूज्य के चिकने-चुपड़े विशेषण धरे रह जाएँगे। ठीक कहा है किसी 
शायर ने-- 

ये खूब क्‍या है; ये ज़ीस्त ' क्‍या है; जहाँ" की असली सरिश्त ” क्या है 2 

बड़ा मजा हो तमाम चेहरे अगर कोई बेनक्राब कर दे॥ 

मित्र का चौथा गुण कि 'मित्र के सदगुणों को प्रकट करे, उनकी 
सराहना करे '--इस विषय में भी सज्जनों पर प्रभु-कृपा होती है। संसार 
में उत्तम कोटि के व्यक्ति नाम और यश की भावना से कोई काम नहीं 
करते, अपितु अपना कर्त्तव्य समझकर उसका आचरण करते हैं । जैसाकि 
कहा है--' ' ददामि देयमित्येव यजे यष्टव्यमित्युत ' '--देना मेरा कर्त्तव्य है 
यह समझकर देता हूँ और यज्ञ भी अपना धर्म समझकर करता हूँ, नाम 
और यश के भाव से नहीं । किन्तु संसार में एक भी उदाहरण ऐसा नहीं है 
जब किसी के सदाचरण की सुगन्ध संसार में न फैली हो और लोग उससे 
अपरिचित रहे हों। ठीक लिखा है उर्दू के महान्‌ शायर अकबर ने-- 

नियाहें कामिलों" पर पड़ ही जाती हैं जमाने की। 
कहीं छिपता है “अकबर” फूल पत्तों सें निहाॉाँ' होकर2 

अत: प्रभु अपने ढड़ः से हमारे गुणों का प्रकाश भी करता है। 

पाँचवाँ गुण--' 'विपद्‌-ग्रस्त मित्र को सहारा दे, उसकी उपेक्षा न 
करे ।'' इसमें भी प्रभु ही पूर्ण हैं। ठीक है कि दुष्कर्म के फलस्वरूप 
विपत्ति भी प्रभु-व्यवस्था से ही आती है, किन्तु उस विपत्ति का लक्ष्य 
सुधार करना है, केवल कष्ट देना नहीं। पर साथ ही विपत्ति के समय 
जो धैर्य और दृढ़ता आती है, वह प्रभु का ही वरदान है। कई बार आपत्ति 
की घटा उतर जाने पर अपने धैर्य और अपनी शान्ति पर स्वयं को आश्चर्य 
होता है। अन्तिम लक्षण मित्र को देने का है। इसमें तो वह प्रभु कमाल 
ही करते हैं | यदि हमारा दुष्कर्म कोई बाधक न हो तो उसे निहाल करते 
देर नहीं लगती-- 

तेरे करम* में कमी कुछ नहीं; करीम*“ है तू। 
कुयूर मेरा है झूठा उमीदवार हूँ मैं॥ 

मन्त्र में प्रभु के विशेषणों में दूसरा है ' प्रेष्ठम्‌ '। वह सबसे अधिक 
प्रेम करने योग्य है | संस्कृत व्याकरण में तमप्‌ और इष्ठन्‌ प्रत्यय अतिशय 
के अर्थ में आते हैं, अर्थात्‌ जहाँ पराकाष्ठा हो। अंग्रेज़ी के भी बेस्ट, 
बिग्गेस्ट और ग्रेटेस्ट आदि शब्दों में अतिशय के अर्थ का द्योतक वही 


१. सुन्दरताएँ; २. जीवन; ३. दुनिया, ४. हस्ती, ५. सर्वाड्र'-सम्पूर्ण, सर्वशक्तिमान्‌, 
निष्कलड्ड सुन्दरियों, ६. गुप्त, ७. कृपा, ८. कृपालु। 
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'इष्ठन्‌* प्रत्यय है। इस अतिशय प्रेम का पात्र वह प्रभु ही है। सांसारिक 
माता-पिता, भाई-बन्धु आदि सब सामान्य सद्व्यवहार और प्रेम के पात्र 
हैं। ये सब रिश्ते मिथ्या और झूठे हैं-वेद यह नहीं मानता, क्‍योंकि 
वेद ने स्वयं किसके साथ कैसा व्यवहार हो, यह उपदेश दिया है-- 

अन्यो अन्यमभि हर्यत वत्सं जातमिवाघ्न्या । -- अथर्व० ३।३०। १५ 

अनुत्नरतः पितुः पुत्रो मात्रा भवतु संमना:। 

जाया पत्ये मधुमती वाचं वदतु शन्तिवाम्‌॥ -- अथर्व० ३।३०।२ 

मा क्षाता भ्रातरं द्विक्षन्‌ मा स्वसारमुत स्वसा । -- अथर्व० ३।३०।३ 

यदि वेद की दृष्टि में ये सब सम्बन्ध मिथ्या होते तो वेद कर्त्तव्य- 
पालन का उपदेश क्‍यों देता 2? वेद का आशय यह है कि ये सब सांसारिक 
सम्बन्ध क्षणिक हैं। एक समय था जब ये सम्बन्ध नहीं थे और एक 
समय आएगा जब ये सम्बन्ध नहीं रहेंगे। इन सम्बन्धों का जन्म हमारे 
शरीर के साथ होता है और शरीर की समाप्ति के बाद सम्बन्धों का 
नाम भले ही रह जाय, वास्तव में सम्बन्ध नहीं रहता। प्रभु से हमारा 
सम्बन्ध सदा से है और सदा रहेगा, अत: उसके साथ परम प्रेम का 
अर्थ है--सर्वस्व की बाज़ी लगाकर भी धर्म के मार्ग पर आरूढ़ होना, 
यही उसको अतिशय प्रेम करना है, जैसा कि महर्षि व्यास ने महाभारत 
में कहा है-- 

न जातु कामान्न भयान्न ल्लोभात्‌, धर्म त्यजेत्‌ जीवितस्यापि हेतो: । 

धर्मो नित्य: सुखदुःरखे त्वनित्ये जीवो नित्यो हेतुरस्य त्वनित्य: ॥ 

-महाभारत ५।४०। ११५ 

“किसी अवस्था में भी काम और लोभ के वशीभूत होकर अथवा 
भय से भी संत्रस्त होकर तथा मृत्यु का सड्डूट उपस्थित होने पर भी 
धर्म का परित्याग न करे। जीवात्मा अमर है और धर्म भी शाश्वत है। 
सुख-दुःख और दूसरे अन्यान्य कारण सब अनित्य हैं।”' 

तीसरा विशेषण है--' अतिथिम्‌ '--वह सर्वव्यापक है। अतिथि 
शब्द का सर्वव्यापक अर्थ समझने के लिए 'तिथि' शब्द को समझना 
चाहिए। चन्द्रमा के माध्यम से जहाँ महीने का हिसाब रखा जाता है, 
वहाँ तिथियों में प्रतिपदा, द्वितीया और तृतीया के आधार पर मास का 
परिगणन होता है। इन तिथियों में कभी किसी पक्ष में कोई तिथि घट 
जाती है और कोई बढ़ जाती है। आपातत: यह घटने-बढ़नेवाली बात 
विचित्र-सी लगती है। जब सूर्य और चन्द्र नियमित रूप से उदित और 
अस्त हो रहे हैं, दिन और रात का क्रम यथावत्‌ जारी है तो फिर तिथि 
घट कैसे गई ? यही प्रश्न तिथि बढ़ने के विषय में भी है। वस्तुत: उस 
प्रकार से तिथि न घटती है, न बढ़ती है। जितने समय को ज्योतिष के 
हिसाब से एक सीमा में बाँध दिया जाता है, उसे तिथि कहते हैं | गणित 
के हिसाब से २४ घण्टे से कम की सीमा निर्धारित हुई तो यह तिथि 
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का बढ़ना हो गया और वही समय की सीमा ३६ अथवा और अधिक 
घण्टे की निर्धारित हुई तो समय का घटना हो गया। सार यह निकला 
कि जिसकी सीमा नियत हो उसे तिथि कहते हैं, चाहे वह सीमा स्थान 
की हो अथवा समय की; और जिसकी देश और काल की कोई सीमा 
न हो, अर्थात्‌ जो सब काल और सब स्थानों पर हो उसे कहेंगे-- 
' अतिथि '। इस प्रकार अतिथि शब्द का अर्थ हुआ सर्वव्यापक। 

एक आस्तिक के लिए प्रभु को सर्वव्यापक समझना अत्यन्त 
आवश्यक है । यदि स्थान-विशेष में उसकी कल्पना की जाएगी तो साधक 
के लिए पथश्रष्ट होने की आशंकाएँ पग-पग पर रहेंगी। उसकी सुरक्षा 
इसी में है कि प्रत्येक स्थान पर सर्वज्ञ सर्वकर्मफल-प्रदाता परमेश्वर को 
अनुभव करे। उसके मन में निश्चय होना चाहिए कि वह मेरे अच्छे 
और बुरे सब आचरणों को जानता है। यह कर्मों का साक्षी भी ऐसा 
है कि उन कर्मों के अनुसार फल की व्यवस्था करता है। इस व्यवस्था 
में कभी भी कोई व्यतिक्रम नहीं हो सकता, यह निश्चय होने पर मनुष्य 
पाप से बचता है। इसके विपरीत मस्जिद, मन्दिर और स्थान-विशेष 
में जब मनुष्य उसकी स्थिति स्वीकार करता है तो स्वाभाविक रूप से 
प्रभु के घर कहलानेवाले स्थानों में जाते अथवा वहाँ रहते समय जो 
उसके मन की पवित्रता है, वह उस चारदीवारी के बाहर न रहेगी और 
उसके पतन की भी पूरी सम्भावनाएँ रहेंगी! 

ऋषि दयानन्द ने साकार उपासना का जो खण्डन किया, उसमें 
एक मुख्य कारण यह भी है। मनुष्यों ने प्रभु के विषय में अपनी स्थिति 
के आधार पर कल्पना कर डाली। प्रभु सब देखता है, इसके आधार 
पर सोचता है कि भगवान्‌ के चारों ओर आँखें होती होंगी, तभी तो 
वह चारों ओर देख सकता है, अत: चार मुखों की कल्पना हुई। प्रभु 
बहुत शक्तिवाला है, इस आधार पर अनेकों भुजाओं की कल्पना हुई। 
यहीं तक नहीं, सोचा कि हमें पेड़ा खाने में बहुत स्वादिष्ट लगता है 
तो ऐसी बढ़िया वस्तु भगवान्‌ को भी रुचिकर होगी। मेवा और मिठाई 
मूर्ति पर चढ़ा दी | मांसाहारियों ने काली पर शराब और मांस चढ़ा दिये। 
भड्गड़ियों ने महादेव पर भाँग चढ़ा दी। यह सब बुराई प्रभु को स्थान- 
विशेष पर कल्पित करके अपनी रुचि उस पर थोप देने से उत्पन्न हुई है। 

प्रभु का शुद्ध स्वरूप समझे बिना मनुष्य में विचार और आचार 
की पवित्रता कभी नहीं आ सकती। स्वार्थ-सिद्धि के लिए प्रभु-भक्ति 
संसार में प्राय: होती है, किन्तु प्रभु के स्वरूप को समझकर अपने कर्त्तव्य 
का निष्ठा से पालन वही कर सकता है, जो उसे संसार में सर्वत्र अनुभव 
करता है। इस सम्बन्ध में गोस्वामी तुलसीदास के जीवन की रोचक 
और उपदेशप्रद किंवदन्ती है-- 

गोस्वामीजी विरक्त होकर घरबार त्यागकर निकले ही थे। एक बार 
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रात्रि को विश्राम करके आधी रात से पहले ही चल पड़े। बस्ती से 
आगे कुछ ही दूर पर उन्हें आठ-दस व्यक्ति मिले, जो चोर थे। इनको 
देखकर चोरों के मुखिया ने कहा कि--“लो, बोहनी तो इससे ही कर 
लो। जो इसके पास हो, छीन लो !' यह सुनकर दो चोर यात्री के पास 
आए और देख-दाखकर कहने लगे--'है तो इसके पास कुछ नहीं।' 
चोरों के मुखिया ने गोस्वामीजी से पूछा--' तुम कौन हो ?' ये तो बैराग्य 
के नशे में थे ही, उत्तर दिया--'जो तुम हो सो हम हैं।' अभिप्राय था-- 
तुम भी मनुष्य हो, में भी एक मनुष्य हूँ। किन्तु चोरों के शब्दकोश के 
आधार पर इसका यह अर्थ हुआ कि मैं भी एक चोर हूँ। इस उत्तर 
पर स्वाभाविक रूप से विश्वास इसलिए जम गया कि और कौन रात्रि 
को सुख की नींद छोड़कर अन्धकार में ठोकरें खाता फिरेगा ? चोरों 
के नेता ने कहा--'यदि तू भी वही है जो हम हैं, तो आज की रात 
हमारे साथ मिलकर काट ले।' इस पर गोस्वामीजी उनके साथ हो लिये। 
चोर भी जिस गाँव में, जिस घर में उन्हें नक्ब लगानी थी, वहाँ पहुँचे | 
नेता ने सबकी ड्यूटियाँ--कौन अन्दर जाएगा, कौन बाहर रहेगा आदि- 
आदि बाँट दीं। इस क्रम में गोस्वामीजी को बाहर रहकर निगरानी का 
काम सौंपा । साथ ही यह भी कहा कि--' देखो, लोग जग जावें अथवा 
और कोई खतरे की बात हो तो चिल्ला मत पड़ना! खुदी हुई मिट्टी की 
मुट्ठी भरके अन्दर फैंक देना। इससे हम समझ लेंगे कि खतरा है।' 
गोस्वामीजी ने कहा कि--' यही करूँगा।' 

चोर नक़ब लगाकर अन्दर चले गए। वे यह देखते फिर रहे थे 
कि कौन-सा ताला तोड़ें, क्या-क्या लें 2? गोस्वामीजी बाहर खड़े सोचने 
लगे कि--मुझे यह काम सौंपा गया है कि अगर हमारे साथियों को 
कोई देखनेवाला हो तो मैं मुट्टी-भर मिट्टी अन्दर फैंककर उन्हें सूचित 
कर दूँ। विचार आया कि--यह तो ठीक है कि इन्हें कोई मनुष्य नहीं 
देख रहा, पर वह भगवान्‌ तो देख रहा है जो सब जगह व्यापक है। 
बस, इस विचार के आते ही मुट्ठी भरके मिट्टी अन्दर फैंक दी। 'चोरों 
के पैर नहीं होते” कहावत है ही। उन्होंने अनुमान लगाया कि लोग जाग 
गए दीखते हैं, इसलिए भागना चाहिये। सब निकल-निकलकर भागे। 
साथियों को भागता देखकर गोस्वामीजी ने भी दौड़ लगाई । सब भागकर 
बस्ती से बाहर किसी सुरक्षित स्थान पर इकट्ठे हुए तो चोरों के नेता 
ने गोस्वामीजी से पूछा--' क्या बात थी ? लोग जाग गए थे ?' उत्तर मिला 
“नहीं ।' * और कोई खतरा था?” गोस्वामीजी ने फिर “नहीं” कहा। इन 
उत्तरों से क्षुब्ध होकर चोरों के नेता ने कहा--' यह पागल कहाँ से साथ 
लगा लिया! इसने बना-बनाया सब काम बिगाड़ दिया।” अभिप्राय यह 
कि सर्वत्र प्रभु की व्यापकता को समझे बिना कोई मनुष्य पाप से नहीं 
बच सकता। 





उसी की स्तुति कर ४९ 


चतुर्थ विशेषण है--' वेद्यम्‌ '। व्युत्पत्ति के आधार पर “वेद्यम्‌ ' शब्द 
का एक अर्थ है--' वेत्तुम्‌ योग्यम '--जानने के योग्य, और दूसरा अर्थ 
है--' वेद्यां भवं वेद्यम्‌'-- उसका ज्ञान हृदयरूपी वेदी में ही हो सकता है। 

पहली बात--वही जानने योग्य है। जिसने बहुत-कुछ पढ़ लिया 
और उसे नहीं जाना, तो कुछ नहीं जाना, क्‍योंकि शास्त्रकारों ने विद्या 
की परिभाषा यह की है--'सा विद्या या विमुक्तये'--विद्या वह है, 
जो दु:ःखों से छुड़ा दे। जो और दु:खों को लाद दे, वह विद्या नहीं, 
अविद्या है। आत्मज्ञान-शून्य कोरा शब्द-ज्ञान दुःख का ही कारण है। 
उस शब्द-ज्ञान का पहला दुष्परिणाम दुरभिमान के रूप में आता है। 
बड़े-बड़े विद्वान, जबतक उनकी ज्ञानधारा परमार्थ की ओर नहीं मुड़ती, 
तबतक वे घमण्ड के नशे में चूर रहते हैं। उनका ज्ञान उनको चैन से 
नहीं बैठने देता । उदाहरण के लिए महाराज भर्तहरि को देखिये | ये संस्कृत 
व्याकरण के धुरन्धर पण्डित थे। महावैयाकरण महाभाष्य के रचयिता 
पतझलि को भी तुच्छ समझकर भर्तृहरि ने कह दिया था--''मामदृष्ट्वा 
गत: स्वर्गमकृतार्थ: पतझ्जलि: ''--पतझ्लि मुझे देखे बिना मर गया 
तो अकृतार्थ ही रहा; यदि वह मुझे देख लेता तो पता चलता कि व्याकरण 
का पाण्डित्य क्‍या होता है। किन्तु आगे चलकर संसार की ठोकरें खाकर 
जब उनकी अन्दर की आँखें खुलीं तो दुनिया ही बदल गई । यह आपबीती 
उन्होंने स्वयं लिखी है-- 

यदा किझ्िज्ज्ञोडहं द्विप इबव मदान्ध: समभवम्‌ 
तदा सर्वज्ञोडस्मीत्यभवदवलिसं मम मनः। 
यदा किखस्वित-किस्चिद बुधजनसकाशादवगतम्‌ 
तदा मूर्खोडस्मीति ज्वर इब मदो मे व्यपगतः॥ 

“जब में बहुत थोड़ा जानता था, तब मैं उस ज्ञान के घमण्ड में 
हाथी के समान मदान्ध हो गया था। उस समय दर्पातिरेक से मैं अपने- 
आपको सर्वज्ञ समझता था। किन्तु आत्मज्ञानी विद्वानों की संगति से मुझे 
अब कुछ-कुछ ज्ञान हुआ है तो अब धारणा यह बनी है कि मैं तो 
मूर्ख हूँ और मेरा सारा घमण्ड ज्वर के समान उतर गया है।!' 

यही अवस्था सारे संसारियों की है। स्पष्ट है कि यह विद्या दुःख 
से छुड़ा नहीं रही, अपितु और सड्डट में उलझा रही है। ऐसी पढ़ाई- 
लिखाई से तो मूर्खता कहीं अच्छी है। एक संस्कृत के कवि ने एक 
श्लोक में--' ' मूर्खस्य चाष्टो गुणा: '' मूर्ख की आठ विशेषताएँ गिनाई 
हैं-- अधिक खाना, अधिक सोना, निश्चिन्त रहना, मानापमान को महत्त्व 
न देना आदि। तो ऐसी पढ़ाई से क्‍या लाभ जिससे मनुष्य निरा स्वार्थी 
बना रहे ? इसलिए विद्या वही है जो दुःख से छुटकारा दिल्ग दे। अत: 
मन्त्र में कहा--' वेद्यम्‌'--वही जानने योग्य है। “वेद्यम्‌' का दूसरा 
अभिप्राय है कि उसे जानने के लिए कहीं बाहर भटकने की आवश्यकता 
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नहीं है, वह हृदय-मन्दिर में जाना जाता है, क्योंकि वही एक ऐसा स्थान 
है, जहाँ जीवात्मा और परमात्मा दोनों विद्यमान हैं। परमात्मा भले ही 
सर्वव्यापक है, किन्तु जीवात्मा शरीर में भी व्याप्त नहीं है। उसका 
अधिष्ठान केवल हृदय है । अत: साधना से अविद्यादि दोषों को दूर करके 
उसके दर्शन के अधिकारी बनो। अपनी मोटी भाषा में कबीर ने ठीक 
कहा है-- 





काबिरा मन निर्मल भथये, जैसे गयंगानीर।/ 
पाछे त्यगा हारि फिर, कहत कबीर-कबौीर ॥ 
स्वामी सर्वदानन्द जी इस प्रसड़ः में निम्न शे'र प्रायः कहा करते 
दूदता किस वास्ते ग्राफिल ये घर-घर देखता, 
पहले ही जेरे-बगल"” गर अपना दिलबर देखता। 
साफ कर देता अगर सीने के आइईइने का जंग, 
चेहरा-ए-तस्वीर से शक्‍ले-मुनव्वर' देखता । 
सेकड़ों पर्दो से को पर्दानर्शी आता नजर, 
पर्दा आँखों का अयर ग्राफिल उठाकर देखता। 
अब पाँचवाँ विशेषण है--'रथं न' | यहाँ '*न” उपमार्थक है। जैसे 
सवार का आधार रथ होता है, उसी प्रकार वह परमात्मा सारे जगत्‌ 
का आधार है, तथा जिस प्रकार गति रथ में होती है, सवार में नहीं, 
उसी प्रकार सारा जड़-जगत्‌ गतिमय है सूर्य, चन्द्र, पृथिवी आदि समस्त 
ग्रह और नक्षत्र स्वयं नियमित गति से नहीं घूम सकते। इस समस्त चक्र 
को घुमानेवाला वही है। अतएव वेद में अन्यत्र भी कहा--'स दाधार 
पृथित्री द्यामुतेमाम्‌' वही पृथिवी आदि समस्त लोकों का धारण 
करनेवाला है। 
अन्तिम विशेषण है--' अग्नेः '--उस प्रकाशस्वरूप की स्तुति कर। 
संसार में जितना भी भौतिक और आध्यात्मिक ज्ञान का प्रकाश है, यह 
सब उसी की कृपा से हमें प्राप्त हुआ है। हमारी आँखों की सहायता 
के लिए भगवान्‌ ने सूर्य को बनाया। यदि सूर्य न होता तो हम आँखें 
होते हुए भी अन्धे थे। रात्रि के अन्धकार में अग्रि-तत्त्व की सहायता 
के बिना हमें कुछ भी न दीखता। 
जैसे आँखों की सहायता के लिए सूर्य दिया, उसी प्रकार भलाई 
और बुराई की पहचान की योग्यता उत्पन्न करने के लिए सृष्टि के प्रारम्भ 
में ही अपना ज्ञान 'वेद' दिया। यदि उसने अपने ज्ञान का प्रसाद न बाँटा 
होता तो मनुष्य की हालत पशुओं से भी बुरी होती । इसलिए हे मनुष्य ! 
तू उसी की स्तुति कर। कि छा 


१२. हृदय, बग़ल-तले, २. कान्‍त आकृति। 


( ४) 
जेब्सर करोगे देवरा अव्सोगे 
न किल्लिषमत्र नाधारो अस्ति न यन्मित्रै: समम॑मान एति। 
अनून॑ पात्र निहितं न एतत्पक्तार पक्‍व: पुनरा विशाति॥ 
-“अआ० १२॥३॥४८ 
ऋषि:--यम: ॥ देवता--स्वर्ग,, ओदन: अग्मि:॥ छन्‍्दः-त्रिष्टुप्‌॥ 
अन्वय:---अन्र किल्लिषं न, न आधार: अस्ति, न यत्‌ मित्रैः 
समममान एति। न एतत्‌ अनूनं पात्र निहितं पक्तारं पक्‍वः: पुनः 
आविशाति॥। 
शब्दार्थ--( अतन्र ) यहाँ प्रभु की न्‍्याय-व्यवस्था में ( किल्लिषम ) 
दोष-त्रुटि (न) नहीं है। (न) नहीं ( आधार: ) सहारा"सिफारिश 
( अस्ति ) है [और] ( न ) न ही कोई ऐसा उपाय है कि ( यत्‌ ) जिससे 
( मित्रे: ) मित्रों के ( सम्‌ अममानः ) साथ चलकर ( एति ) पहुँचा जा 
सके। ( नः ) हमारा ( एतत्‌ ) यह"कर्मों से कमाया हुआ ( अनूनम्‌ ) 
पूरा [जिसमें कुछ भी घटा-बढ़ी नहीं है, ऐसा] (८ पात्रम ) पात्र 
( निहितम्‌ ) सुरक्षित रक्‍्खा है € पक्तारम्‌ ) पकानेवाले को € पक्‍षव:ः: ) 
पकी वस्तु ( पुनः ) फिर से ( आ विशाति ) भली प्रकार मिलती है। 
व्याख्या--इस मन्त्र में वैदिक धर्म का मुख्य सिद्धान्त '' कर्मविज्ञान ' 
प्रतिपादित है। पहली बात यह कही गई है कि उस प्रभु की न्‍्याय- 
व्यवस्था में कोई त्रुटि नहीं है। दूसरे शब्दों में 'पूर्णमद: पूर्णमिदम्‌ '-- 
वह पूरा है और पूरे के काम भी पूरे ही होते हैं, उसमें कोई त्रुटि नहीं 
होती। किन्तु नास्तिकों ने क्या अतीत काल में और क्‍या अब, प्रभु की 
रचना और व्यवस्था में अनेकानेक त्रुटियाँ निकाली हैं । ऐसे कुछ आत्षेपों 
को महाराज भर्तहरि ने अपने शतक में दिखलाया भी है-- 
गन्ध: सुवर्णे फलमिक्षुदण्डे, नाकारि पुष्पं खल चन्दनस्य | 
विद्वान्‌ धनी नृपतिर्दीर्घजीवी, धातु: पुरा कोउपि न बुद्द्धिदो 5 भूत्‌ ॥। 
नास्तिकों ने आक्षेप किया कि यदि इस संसार को बनानेवाला 
भगवान्‌ है तो उसे इसको बनाते समय “'कोऊपि बुरद्द्धिदो नाउभूत्‌'' 
कोई बुद्धि देनेवाला नहीं था, नहीं तो इस प्रकार की मूर्खता की रचना 
वह न करता। क्या-क्या बेसमझी की, उसके कुछ उदाहरण--' ' गन्ध: 
सुवर्णे '' सोने में सुगन्धि देनी चाहिये थी। प्राय: अच्छा काम करने पर 
लोग कह देते हैं, यह तो सोने में सुगन्धि के समान है, अर्थात्‌ जो न्यूनता 
भगवान्‌ ने छोड़ दी है, उसकी पूर्ति हो रही है। दूसरी न्‍्यूनता-- 
''फलमिशक्षुदण्डे ' '--ईख के गन्ने पर फल लगाना ही भूल गया! जिस 
गन्ने का रस इतना मीठा है, उसका फल तो न जाने कितना मीठा होता! 
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तीसरी त्रुटि--'' नाकारिपुष्पं खलु चन्दनस्य ''-- चन्दन पर फूल नहीं 
लगाए | जिसकी रलूकड़ी इतनी सुगन्धित है, उस पर फूल लगते तो कितनी 
उत्तम सुगन्धि होती! चौथी कमी--' ' विद्वान्‌ धनी ''--विद्वान्‌ को धनी 
बनाना चाहिये था, ताकि वह धन का यथास्थान उपयोग करके संसार 
का उपकार करता। धन प्राय: ऐसे व्यसनी और मूर्खो को दे दिया जो 
संसार का अपकार कर रहे हैं। पाँचवाँ दोष यह है कि-- 
“'नृपतिर्दीर्धजीवी ' '-“-राजा को लम्बी आयु का नहीं बनाया। उसका 
जीवन भी ऐसा क्षणभंगुर है कि थोड़ी-सी दुर्घटना ही उसकी जीवन- 
लीला समाप्त कर सकती है। अच्छे राजा को तो खूब दीर्घ आयु देनी 
चाहिये थी, ताकि वह शासन का अनुभव प्राप्त करके प्रजा को सुख 
पहुँचाता। अब तो ज्यों ही अनुभव प्राप्त करके थोड़ा-सा परिपक्क होता 
है, तभी संसार से चल बसता है। फिर जो दूसरा राजा आता है, उसकी 
भी यही अवस्था होती है। इस प्रकार यह प्रजा तो अनुभव-शून्य राजाओं 
के नीचे ही पिसती रहेगी। 

अब' एक-एक आत्षेप का विश्लेषण कीजिये-- 

सबसे पहले आक्षेप में नास्तिक ने सोने में सुगन्धि की माँग की 
है। अब आप विचार कीजिये कि यदि सोने में सुगन्धि होती तो क्‍या 
होता 2? इस समय सोने में मिलावट तथा अन्य मलिनताओं की सफ़ाई 
के लिए उसे अग्रि में डालकर, तपाकर शुद्ध कर लेते हैं। जैसा कि 
कवि कालिदास ने एक प्रसड्भ में कहा है--'' हेम्न: संलक्ष्यते ह्मग्रौ 
विशुदर्द्धः श्यामिकापि वा ''--सोने के खरे और खोटेपन को अग्नि में 
ही परखा जाता है। हम देखते हैं कि अग्रि अपने ताप से यदि वस्तु 
में दुर्गन्ध हो तो उसे समाप्त कर देती है और यदि सुगन्ध है तो उसे 
भी नष्ट कर देती है। अब नास्तिक के आश्षेपानुसार यदि सोने में सुगन्धि 
होती तो आग में तपाने पर वह न रहती; परिणाम यह निकलता कि 
तपाया हुआ सोना कुन्दन होने पर जहाँ अपना पूरा मूल्य पाता है, वहाँ 
सुगन्धि के अभाव में वह अपना मूल्य घटा बैठता, अतः सोने में सुगन्धि 
न देना बुद्धिमत्ता का द्योतक है, मूर्खता का नहीं। इसके अतिरिक्त सोना 
रखनेवाले चोर-डाकुओं से उसे सुरक्षित रखने के लिए जाने कहाँ-कहाँ 
छिपाकर रखते हैं। फिर भी चोर-डाकू जब-कभी आते हैं, तो कुछ- 
न-कुछ हानि अवश्य पहुँचा जाते हैं। पर कुछ स्थान उन्हें खोजने पर 
भी नहीं मिलते और वहाँ रकक्‍्खा हुआ सोना बच जाता है। यदि सोने 
में कस्तूरी या केवड़े की-सी गन्ध होती तो फिर खोजने की क्‍या 
आवश्यकता रहती ? उसकी सुगन्ध ही चोरों को निमन्त्रण देकर बुलाती-- 
'मैं यहाँ हूँ, इधर-उधर मत भटको।!' सोना रखनेवालों का जीवन हर 
समय सड्डट से घिरा रहता, अतः सोने में सुगन्धि का न होना ही प्रत्येक 
दृष्टि से उचित है। 
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दूसरा आक्षेप है-- ' फलमिशक्षु-दण्डे ' '--ईख के गन्ने पर फल होना 
चाहिये था; यह आमक्षेप भी बुद्धि-सड्भत नहीं है। 

ईख की फ़सल के लिए कृषक को भूमि भली प्रकार जोतकर तैयार 
करनी पड़ती है। उसमें खाद भी अच्छी मात्रा में डालनी पड़ती है। ईख 
बोने के बाद अंकुरित होने पर उसकी बार-बार गुडाई और सिंचाई करनी 
पड़ती है। जब ईख का गन्ना बढ़कर परिपक्क हो जाता है तो कृषक 
को उसके लिए कोई काम नहीं करना पड़ता। अपनी सुविधा के अनुसार 
काटकर कोल्हू में अथवा क्रशर में रस निकालकर गुड़ आदि बस्तुएँ 
तैयार करने के लिए दे देता है। यदि गज्ने के परिपक्तक होने पर उसमें 
फल लगता तो निश्चित रूप से वह फल, गुड़ और चीनी के समान 
मीठा ही होता। तब किसान की जान मुसीबत में फँस जाती। चील, 
कौए, कुत्ते, चींटियाँ, मकक्‍्खी, मकोड़े आदि सैकड़ों प्रकार के जीव-जन्तु 
खाने के लिए टूट पड़ते और उनसे गन्ने को सुरक्षित रखना अत्यन्त कठिन 
होता। साथ ही, यदि ईख पर कोई फल लगता तो उसका इतने रूपों 
में परिवर्तित होना कठिन होता। रस से गुड़, चीनी, शकर, राब, शीरा, 
स्पिरिट, शराब और सिरका तथा न जाने कितनी वस्तुएँ तैयार होती हैं। 
इस प्रकार विचार करने से यही सिद्ध होता है कि ईख पर फल न लगना 
ही उचित था। 

तीसरा आतक्षेप है--''नाकारि पुष्पं खल॒ चन्दनस्य ''--चन्दन के 
ऊपर फूल लगाने चाहिये थे। इसका भी विश्लेषण करके देखिये। 
वनस्पति-जगत्‌ में यह नियम-सा प्रतीत होता है कि जिसके ऊपर 
सुगन्धित पुष्प अथवा कोई विशेष प्रकार के फल लगते हैं, उनकी लकड़ी 
में कोई विशेषता नहीं होती; और जिनके लकड़ी अथवा पत्तों में विशेष 
गन्ध होती है, उसमें या तो फूल लगते नहीं, लगते भी हैं तो उनमें 
कोई उल्लेखनीय बात नहीं होती | जैसे--गुलाब, मोतिया, केवड़ा, चम्पा, 
चमेली, नर्गिस आदि इन सभी पर उत्तमोत्तम सुगन्धित पुष्प लगते हैं, 
किन्तु इनके पत्तों अथवा लकड़ी में कोई विशेषता नहीं होती। जिनके 
पत्तों अथवा लकड़ी में गुण हैं, जैसे--तुलसी, महुआ, यूकलिप्टिस, 
चन्दन आदि, इनके फूलों में कोई गुण-विशेष नहीं होता। चन्दन तथा 
यूकलिप्टिस पर तो फूल लगते ही नहीं हैं। इस नियम के अनुसार चन्दन 
पर यदि फल लगता और दिव्य गन्ध से सुवासित भी होता, तब भी 
जितना स्थायित्व चन्दन की लकड़ी की गन्ध में है, फूल में वह कहाँ 
हो सकता था? फूल दो-चार दिन से अधिक क्‍या सुगन्धि दे सकता 
था! जबकि चन्दन की लकड़ी सैकड़ों वर्षो तक महकती रहती है | इसके 
अतिरिक्त सारे संस्कृत और हिन्दी साहित्य में कविगण जहाँ भी चन्दन 
का वर्णन करते हैं, वहाँ सर्पों का वर्णन अवश्य करते हैं, जैसे--'' मूल 
भुजड़ैः शिखरं विहड्ढैः '” जिसके जड़-तने से साँप लिपटे रहते हैं और 
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जिसकी चोटी पर पक्षी बैठते हैं। हिन्दी में--' जो रहीम उत्तम प्रकृति, 
का करि सकत कुसड्भ; चन्दन विष व्यापत नहीं, लिपटे रहत 
भुजड़ ।' आदि-आदि, यद्यपि यह बात हमारे देखने में नहीं आई | दक्षिण 
भारत में हमने भी अनेक स्थानों पर चन्दन के वक्ष देखे हैं, पर उन 
पर कहीं सर्प नहीं देखा, किन्तु कवियों में तो यह प्रसिद्ध है ही। यदि 
यह ठीक हो, तो इससे भी यही सिद्ध होता है कि चन्दन पर फूल न 
होना ही ठीक है, क्योंकि लकड़ी में छिपी गन्ध में ही जब इतना आकर्षण 
है कि साँप दौड़-दौड़कर आते, तो पुष्प की उत्कट गन्ध चारों ओर 
फैलने पर साँपों के झुण्ड वहाँ घिरे रहते और वृक्षों से चन्दन प्राप्त करना 
ही सम्भव न होता। 

चौथा आक्षेप अवश्य कुछ महत्त्वपूर्ण-सा लगता है कि--''विद्वान्‌ 
धनी ' “--विद्वानू को धन देना चाहिये था, ताकि वह उसका सदुपयोग 
करके स्वयं लाभ उठाता और संसार का भी उपकार करता | अपवादस्वरूप 
ही किसी विद्वान्‌ के पास धन रहा हो तो रहा हो, प्रायः विद्वान्‌ निर्धन 
ही मिलेंगे। धन संसार में ऐसे-ऐसों के पास है, जिनको न खाने की 
योग्यता है, न पीने की। लूले-लेगड़े, अन्धे-काणे और कोढ़ी-कलड्ढी 
भी संसार में धनी देखे गए हैं। फ्रान्सीसी यात्री बर्नियर १४ वर्ष तक 
भारत में रहा और औरज्भज़ेब के बड़े भाई दाराशिकोह का घरेलू डॉक्टर 
था। उसने अपनी भारत-यात्रा में शाहजहाँ के उस पत्र का उल्लेख किया 
है जो उसने औरड्शजज़ेब को तब लिखा था, जब वह दक्षिण से फौज 
इकट्ठी करके दाराशिकोह को हराने के लिए आगरे पर आक्रमण करने 
आ रहा था। सेना का पड़ाव चम्बल के किनारे डाला। इस तैयारी की 
सूचना आगरा में शाहजहाँ को भी मिली। उसने औरड्भज़ेब को एक 
लम्बा पत्र लिखा। पत्र का सार यह था--जब तैमूरलड़' ने अपना विजय- 
अभियान चलाया तो एक बार उसने एक राजा को परास्त करके बनन्‍्दी 
बना लिया। दूसरे दिन उसे दरबार में अपने सामने बुलाया । जब पराजित 
राजा बन्दीरूप में उसके सामने उपस्थित हुआ तो तैमूर ने देखा कि राजा 
के एक आँख नहीं है, काणा है । यह देखकर तैमूर ठहाका मारकर हँसा। 
बन्दी राजा को तैमूर का यह व्यवहार बहुत अपमानजनक लगा। उसने 
आवेश में आकर डाँटते हुए तैमूर से कहा कि--' आप अपने भाग्य पर 
इतना न इतराइये ! मेरी भी कोई हैसियत है। मैं बन्दी के रूप में आज 
आपके सामने हूँ तो आप मेरा मज़ाक उड़ाते हैं? यह आपको शोभा 
नहीं देता। राजा और शासकों के जीवन में तो ये उतार-चढ़ाव आते 
ही रहते हैं। हो सकता है परिस्थितियाँ बदल जाएँ और कल मैं तख्त 
पर बैठा होऊँ और आप बन्‍दी के रूप में मेरे सामने पेश हों! इसलिए 
सज्जनोचित व्यवहार को तिलाझ्जलि मत दीजिये।' 

बन्दी राजा की यह प्रतिक्रिया देखकर तैमूर ने कहा--' मेरा हँसने 
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का कारण यह नहीं कि आप बन्‍दी के रूप में मेरे दरबार में पेश हैं। 
मेरे हँसने का कारण तो यह है कि एक बार आप मेरी ओर देखिये 
और फिर अपनी ओर देखिये। मेरी एक टाँग नहीं है और तुम्हारी एक 
आँख नहीं है और दुनिया की दौलत तुम्हारे-हमारे, अर्थात्‌ एक काणे 
और एक हलेगड़े के क्रदमों में रुढती-फिरती है।!' 

शाहजहाँ ने इस घटना का उल्लेख करके औरड्रज़ेब को समझाना 
चाहा था। नास्तिक का आतक्षेप है कि यह भगवान्‌ के विधान में न्‍्यूनता 
है कि धन अयोग्य व्यक्तियों के पास जाता है। धन का उपयुक्त पात्र 
तो विद्वान है, पर वही उससे वज्ञित है। 

संस्कृत-साहित्य में हम पढ़ते हैं--बड़े-बड़े विद्वान्‌ू और कवि सदा 
अर्थसड्डट में रहे | संस्कृत का माघ-जैसा कवि दरिद्रता के कारण संसार 
से विदा हुआ। किन्तु विचार करके देखें तो यह भी एक अच्छाई ही 
है कि विद्वानों के पास धन नहीं होता। इसी कारण संसार में विद्या का 
प्रकाश हुआ है। धन के फेर में पड़ा हुआ व्यक्ति जानता हुआ भी सत्य 
बात नहीं कह सकता। वह देखता है यह बहुत प्रभावशाली व्यक्ति है। 
यदि इसके विरुद्ध कुछ भी कहा अथवा किया तो यह मेरे कारोबार 
में अनेक प्रकार से बाधाएँ उपस्थित करेगा। इसलिए या तो वह मौन 
रहता है अथवा उसके दोषपूर्ण पक्ष का भी समर्थन करता है। इतिहास 
इस बात का साक्षी है कि जो विद्वान होकर भी धन के आकर्षण में 
फँस गए, वे सचाई को जानते हुए प्रकट करने का साहस न कर सके। 
ऋषि दयानन्द के समकालीन अनेक विद्वान ऐसे थे, जो उनके पक्ष की 
सत्यता को हृदय से स्वीकार करते थे; अपने घनिष्ठ साथियों में कह 
भी देते थे कि यह संनन्‍्यासी कहता तो ठीक है, किन्तु हम यह कहने 
लगें तो हमारा जीवन दूभर हो जाय | बड़े-बड़े राजाओं का बेधड़क होकर 
वही सामना कर सकता है, तो लक्ष्मी को तृण-तुल्य समझता है। 

उदयपुर के महाराणा ने एकलिंग की गद्दी का प्रस्ताव रखते हुए 
यही तो विनय की थी कि आप भले ही मूर्त्तिपूजा न करें, किन्तु मूर्त्ति 
का खण्डन करना छोड़ दें। उदयपुर का सारा राज्य इस गद्दी को अर्पित 
है। इस प्रकार मैं भी आपका सेवक बनकर, आपकी आज्ञा का पालन 
करूँगा। ऋषि ने उत्तर में कहा--'“हम जिस बात को सत्य समझते हैं, 
उसका प्रतिपादन करते हैं । यही ईश्वर और वेद की आज्ञा है। मैं ईश्वर 
की आज्ञा का पालन करूँ अथवा आपके प्रलोभन के प्रस्ताव को देखूँ? 
में आपके राज्य को एक दौड़ में पार करके बाहिर जा सकता हूँ, किन्तु 
क्या प्रभु के राज्य से बाहिर जाने की कल्पना भी की जा सकती है ?'' 

इस प्रकार की दो टूक बात कोई ऐसा विद्वानू ही कर सकता है 
जिसके जीवन का उद्देश्य सत्य का प्रचार और उसकी रक्षा ही हो। महर्षि 
की जो भावना उनके उद्देश्य में निहित थी, वह सत्यार्थप्रकाश के 
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स्वमन्तव्यामन्तव्य के प्रारम्भ में पाँच श्लोक उद्धृत करके प्रकट की है। 
उनमें से एक श्लोक महाराजा भर्तहरि का है-- 

निन्दन्तु नीतिनिपुणा यदि वा स्तुवसन्तु, 

लक्ष्मी: समाविशतु गच्छतु वा यथेष्टम्‌। 

अद्येव। मरणमस्तु युगान्तरे वा, 

न्याय्यात्पथ: प्रविचलन्ति पद न धीरा:॥ 

' संसार के नीति-निषुण व्यक्ति चाहे निन्‍्दा करें अथवा प्रशंसा करें, 
संसार का धनैश्वर्य चाहे आवे, चाहे सर्वथा चला जाय, मृत्यु चाहे आज 
हो जाय, चाहे युगों तक जीवन रह जावे, किन्तु धीर सत्यप्रेमी लोग 
धर्म के मार्ग से एक पग भी इधर-उधर विचलित नहीं होते।” दूसरा 
श्लोक महाभारत का-- 

न जातु कामान्न भयात्र लोभाद्धर्म त्यजेज्जीवितस्यापि हेतो:। 

धर्मो नित्य: सुख-दुःखे त्वनित्ये जीवो नित्यो हेतुरस्यत्वनित्य: 

-“5महा० ५।४०।११ 
तीसरा श्लोक मनु का है-- 
एक एवं सुहद्धर्मों निधने5प्यनुयाति यः। 
शरीरेण सम नाशंं सर्वमन्यद्द्धि गच्छति॥ --मनु० ८। १७ 
इन दोनों श्लोकों का अर्थ यह है कि--'काम, भय, लोभ और 
यहाँ तक कि जीवन पर सड्भूट आ जावे, तब भी किसी कारण से धर्म 
को न छोड़े, क्योंकि जीव और धर्म दो ही नित्य हैं। सुख-दुःख और 
दूसरे साधन सब नष्ट होनेवाले हैं।' 

“एक धर्म ही इस प्रकार का मित्र है, जो मृत्यु के बाद भी साथ 
देता है। अन्य सभी-कुछ शरीर के साथ नष्ट हो जाता है।!' 

संसार में विद्या का प्रकाश तपस्वी महात्माओं ने ही किया है। 
वैशेषिक दर्शन के रचयिता महर्षि कणाद का तपश्चर्या के आधार पर 
पड़ा प्रसिद्ध नाम ही बताता है कि वे कितने निः:स्पृह थे ? कृषक फ़सल 
काटके खेत से जब लाता है तो उसमें से गेहूँ, जौ आदि की बालें (सिट्टे ) 
टूटकर गिर जाती हैं। उन्हें संस्कृत में 'शिल' कहते हैं। उत्तर प्रदेश में, 
ग्रामों में भी इस शब्द का प्रयोग होता है। किसान इन बालों को भी 
चुनवा लेते हैं। किन्तु बालों में से भी जो अन्न के दाने छिटककर भूमि 
पर गिर जाते हैं, उन्हें “कण' कहते हैं। इस प्रकार 'कणाद' का शब्दार्थ 
“कणों को खानेवाला ', अर्थात्‌ खेत से कण-कण चुनकर वे अपनी क्षुधा 
निवृत्त करते थे। इसी तपोनिधि ऋषि ने संसार को “वैशेषिक दर्शन' के 
रूप में महानू्‌ विज्ञानमय शास्त्र प्रदान किया। अत: विद्वान्‌ का धनहीन 
होना कोई दोष नहीं है। 

अब अन्तिम आशक्षेप है--' नृपतिर्दीर्धजीवी ---राजा को बहुत लम्बी 
आयुवाला बनाना चाहिए था। इस आकतक्षेप में भी कोई तत्त्व नहीं है, 
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क्योंकि राजा ऐसा प्रभुता-सम्पन्न व्यक्ति है कि वह जो भी करे, उस 
पर कोई अंकुश नहीं लगा सकता। बस, मृत्यु ही उसे मर्यादा में रहने 
के लिए बाध्य करती है। वह सोचेगा जीवन का कोई भरोसा नहीं, न 
जाने कब चल बसें, अत: संसार में मुझे न्याय और धर्म के ही काम 
करने चाहिएँ। यदि नास्तिकों की माँग के अनुरूप कल्पना कीजिये, राजा 
को एक लाख वर्ष आयु दे दी जाती तो संसार का विनाश अवश्यम्भावी 
था, क्योंकि वह विचारता--अभी बहुत लम्बा समय पड़ा हुआ है धर्म 
और मुक्ति के लिए, यह सब-कुछ जीवन के अन्तिम दिनों में देखेंगे। 
वह निश्चित ही ९९ हज़ार वर्ष तक उलटे ही काम करता और अन्तिम 
१००० वर्ष शुभकर्मों के लिए सुरक्षित रखना चाहता। क्या यह कोरी 
कल्पना है ? आप मानव-संसार की मनोवृत्ति का अध्ययन कीजिये, 
निश्चित ही आपको इसमें सचाई झलकेगी। मनुष्य की आयु की कोई 
निश्चित अवधि नहीं है। गर्भ में भी मृत्यु हो जाती है या उत्पन्न होते 
भी हो जाती है। शैशव, किशोरावस्था, यौवन और वार्धक्य, प्रत्येक 
अवस्था में मृत्यु सम्भव है। इतना होने पर भी किशोरावस्था और यौवन 
में सब प्राय: यह सोचते हैं कि भक्ति की बात तो आयु टलने पर, बाल 
पकने, दाँत गलने और कमर झुकने पर देखी जाएगी, अभी क्‍या चिन्ता 
है । अत: राजा को दीर्घजीवी नहीं बनाया, यह बहुत अच्छा किया। इस 
सम्बन्ध में ग़ालिब ने बहुत पते की बात कही-- 
मोत ने कर दिया ठाचार, वक्यर्ना इन्साँ 
है वो खुदबीं! कि खुदा का भी न क्रायल होता ॥ 

अत: वेद ने ठीक ही कहा--' ' अत्र किल्बिषं न ' '-- उसके न्यायकर्म 
में किसी पीर-पैग़म्बर, गुरु और औलिया की सिफारिश की गुंजाइश 
नहीं है। सिफ़ारिश वहीं चलती है, जहाँ कोई कमी हो, चाहे वह कमी 
धन की हो, चाहे शक्ति की और चाहे ज्ञान की। जहाँ ये तीनों न्यूनताएँ 
नहीं हैं, वहाँ तो निर्णय न्याय के अनुसार ही होगा। आज का न्यायाधीश 
भी जब किसी की सिफ़ारिश से प्रभावित होता है, तो इन तीनों में से 
एक कारण अवश्य होता है। वह सोचता है इस समय सरकारी सेवा 
में है, वेतन मिलता है, निर्वाह हो रहा है, किन्तु बचत नहीं हो पाती, 
अतः चिन्ता होती है कि सेवानिवृत्ति होने पर काम कैसे चलेगा ? इस 
मन:स्थिति में किसी उलझे हुए मुकदमे में कोई भारी-भरकम रक़म का 
प्रकोभन देता है, तो वह अपनी उस न्यूनता के कारण फिसल जाता 
है। यहाँ सिफारिश चली, धन की कमी के कारण। 

इसी प्रकार कोई बहुत प्रभावशाली व्यक्ति, जो जन-शक्ति-सम्पन्न 
भी है, किसी काम को कराने के लिए दबाव डालता है तो उसकी ग़रूत 
बात भी इसलिए माननी पड़ती है कि वह अनेक तरह से हानि पहुंचा 
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सकता है। यहाँ शक्ति की न्यूनता के कारण न्याय का हनन हो रहा 
है। तीसरी अवस्था और है। जब अभियोग इतना पेचीदा हो कि 
वास्तविकता का पता लगाना कठिन हो, तो वकीलों की युक्तियाँ जो 
भी मस्तिष्क में जमा दें, उसी के अनुसार जज निर्णय कर देता है। किन्तु 
होता वह अन्याय ही है, क्योंकि जज सर्वज्ञ नहीं है, किन्तु प्रभु तो पूर्ण 
है; न वहाँ धनाभाव का प्रश्न है, न निर्बलता का और न अज्ञान का, 
अतः वहाँ कोई सिफ़ारिश नहीं चलती। इसी भाव को पुष्ट करने के 
लिए मन्त्र में तीसरी बात कही--''न यन्सित्रे: समममान एति''-- 
भगवान्‌ की न्‍्याय-व्यवस्था को प्रभावित करने के लिए मित्रों और 
सम्बन्धियों की, गुरु और पेग़म्बरों की पहँच भी नहीं हो सकती। संसार 
में प्रायः यह होता है कि जो काम अपनी योग्यता और क्षमता से नहीं 
बनता दिखता, उसे सँभालने के लिए अपने प्रभावशाली मित्रों और 
रिश्तेदारों का सहयोग लेकर उसे बना लिया जाता है। किन्तु यहाँ स्पष्ट 
घोषणा है कि किसी भी दूसरे का किया हुआ कार्य अपने काम नहीं 
आ सकता। धार्मिक क्षेत्र में यह भ्रान्ति मध्यकाल में तो बहुत थी, अब 
भी कुछ शेष है। लोग पैसा देकर दूसरों से विघ्नों के निवारण के लिए 
जप करवाते हैं। वेद इन सब को हो व्यर्थ कहता है। मन्त्र के उत्तरार्थ 
में मुख्य बात कही कि--“' अनूनं पात्र निहितं न एतत्‌' '--हमारे कर्मों 
की कमाई का पात्र प्रभु के ज्ञान में पूरे का पूरा सुरक्षित है। उसमें कुछ 
भी घट-बढ़ नहीं होती। इस बात को भी गम्भीरता से समझने की 
आवश्यकता है। अज्ञानवश मनुष्य प्रभु के विषय में भी इस भ्रम में रहता 
है कि जब असंख्य जीव हैं, तो सब जीवों के कर्मों का हिसाब-किताब 
भगवान्‌ कहाँ तक रखता होगा! हम लोगों को तो एक दिन के कार्य 
भी पूरी तरह स्मरण नहीं रहते। इस शड्भरा का निवारण अथर्ववेद 
(४।१५६।५) के इस वचन से हो जाना चाहिए--' 'संख्याता अस्य 
निम्िषो जनानाम्‌''--जीवन में जितनी बार मनुष्य की आँख परलूक 
झपकती है, प्रभु के ज्ञान में उनका भी हिसाब है, अत: हमारा कोई 
भी कर्म बिना फल के नहीं छूट सकता। इसलिए अन्तिम बात कही 
कि--' पक्तारं पक्‍व: पुनराविशाति ' '---पकानेवाला जैसी चीज़ पकाकर 
तैयार करता है, वैसी ही चीज़ उसे स्वयं भी भोगने को प्राप्त होती है। 
प्रभु केवल हमारे कर्मों का साक्षी है। जो भी सुख-दुःख, हानि और 
लाभ हमें प्रातत हो रहा है, वह सब हमारे कर्मों का ही फल है, प्रभु 
के किसी कर्म का नहीं। 

इस मन्त्र में वैदिक धर्म के मेरुदण्ड-समान कर्म-सिद्धान्त का वर्णन 
किया गया है, जो वेद की अपनी विशेषता है। यह बात न ईसाइयत 
में है और न इस्लाम में, यहाँ तक कि पौराणिकों में भी नहीं। ईसाइयों 
को तो यह मान्यता है कि प्रभु यीशुमसीह हमारे दुष्कर्मों के फल, दुःख 
से जीवों को बचाने के लिए स्वयं शूली पर चढ़ गए। जो भी उन पर 
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अपनी निष्ठा ले आता है, वह दुःख से छूट जाता है, अर्थात्‌ ईसाई बनने 
पर पापियों को पाप का फल नहीं भुगतना पड़ता। किसी शायर ने इस 
मान्यता का अच्छा रोचक वर्णन किया है-- 

जब गृुनहयारों पै देखी रहमते- परवरादियार' / 

बेगुनाहों ने पुकारा हम गुनहयारों में हैं॥ 

जब शुद्ध-पवित्र निष्पाप व्यक्तियों ने यह देखा कि हमारी ओर 
तो प्रभु की दया-दृष्टि है ही नहीं, वे पतितों के ही उद्धार में लगे हुए 
हैं तो हमसे फिर पापी ही अच्छे हैं; तब पापी न होते हुए भी उन्होंने 
चिह्लाना प्रारम्भ किया कि हम भी पापी हैं, हमारी ओर भी कृपादृष्टि 
घुमाइये | स्पष्ट है कि यह प्रवृत्ति मनुष्य को नयी बुराई की ओर धकेलती 
है, क्‍योंकि लोगों की सामान्य प्रवृत्ति यह है कि-- 

फलें धर्मस्य चेच्छन्ति धर्म नेच्छन्ति मानवाः। 
फलं पापस्य नेच्छन्ति पापं कुर्वन्ति यत्नतः॥ 

“लोग धर्म के फल"सुख की तो इच्छा करते हैं, किन्तु धर्म का 
आचरण नहीं करंना चाहते। इसी प्रकार पाप के फल>दुःख को कोई 
नहीं चाहते, किन्तु पाप पूरी शक्ति के साथ करते हैं ।' एक दूसरे कवि 
ने भी लिखा-- 

धर्म प्रसड्राद॒पि नाचरन्ति पापं प्रयल्लेन समाचरन्ति। 
एतत्तु चित्र हि मनुष्यलोके 5मृतं परित्यज्य विष पिबन्ति ॥ 

* धर्माचरण बिना कठिनाई के हो रहा हो तो उसकी भी उपेक्षा करेंगे 
और पापाचरण पूरी कोशिश से करेंगे। संसार में यह बड़ी विचित्र बात 
है कि लोग सहज-प्राप्त अमृत को ठुकराकर कठिनता से प्राप्त विष का 
प्याला पीते हैं ।' किसी शायर ने भी व्यझ्ञनावृत्ति से इस बात को आकर्षक 
रूप में प्रकट किया है-- 

दैरोहटम भी कृचये-जानाँ में आए थे। 
पर जुक्र है कि बढ़ गए दामन बचाके हम॥ 

इस्लाम में भी कलरूमा पढ़ा और जन्नत के अधिकारी हुए। जन्नत 
में प्रवेश के लिए कर्मों की पवित्रता की उतनी पाबन्दी नहीं, जितनी 
कि कलमा पढने की। कुछ काल पूर्व एक पत्रिका में अच्छा मनोरझक 
चुटकुला पढ़ने को मिला-- 

भारत के स्वतनन्‍्त्रता-संघर्ष के समय एक राष्ट्रभक्त मुसऊमान जो 
नमाज़ और रोज़ा का तो इतना पाबन्द नहीं था, किन्तु उदार विचारों 
का नेक-चलजन इन्सान था, मरकर जन्नत में पहँचा। उसे अपने राष्ट्रीय 
आन्दोलन के कुछ साथी, जो उससे पूर्ब दिवद्भत हो चुके थे और हिन्दू 
थे, स्मरण आए। उसने दफ्तर में जाकर कहा कि मैं लाला लाजपतराय 
से मिलना चाहता हूँ, मुझे उनके कमरे तक पहुँचवा दो | दफ्तर के मुन्शी 











१. प्रभु-कृपा। 
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ने उसकी ओर आश्चर्य से देखते हुए उत्तर दिया--' ल्‍लाजपतराय दोज़ख़ 
में होंगे, वे यहाँ कैसे हो सकते हैं ?' उत्तर सुनकर उसे आश्चर्य हुआ। 
एक क्षण रुककर उसने कहा कि--' फिर गणेशशह्ूर विद्यार्थी से मिला 
दो, वे तो कुछ ही दिन पहले आए हैं।” मुन्शी ने कुछ आवेश में आकर 
कहा--' वे भी यहाँ कैसे होंगे ?' नवागन्तुक मुसलमान ने कहा--'जो 
नाम मैंने लिये हैं वे बड़े चरित्रवान्‌, देशभक्त और उच्चकोटि के व्यक्ति 
थे, वे यहाँ क्‍यों नहीं हैं ?' मुन्शी ने उत्तर दिया--' मियाँ | सब-कुछ होगा, 
किन्तु उनका मुहम्मद साहब पर तो ईमान नहीं था, इसलिए बे जन्नत 
में कैसे आ सकते हैं ?' नवागन्तुक ने परेशानी से पूछा--' फिर मेरे काम 
का कोई आदमी आपके यहाँ है भी ?' मुन्शी बोला--' आप स्वयं घूमकर 
देख आइये।” यह सुनकर वह देखने को निकल पड़ा। उसने आश्चर्य 
से देखा कि उसके शहर के सब निकम्मे और बदमाश जन्नत में दनदनाते 
घूम रहे हैं। उसके शहर की नाचने-गानेवाली पतिता वेश्या भी जन्नत 
को सुशोभित कर रही है। उसने चकित होकर उन सब से पूछा--' आप 
लोगों के कौन-से ऐसे उत्तम कर्म थे, जिनके आधार पर आपको जन्नत 
नसीब हुई ?' वेश्या ने हाथ नचाते हुए उत्तर दिया--'मियाँ, चाहे और 
कुछ नहीं था, पर मुहम्मद साहब पर हमारा ईमान था। इसलिए हमें 
जन्नत में आने से कौन रोक सकता था?' उस भले आदमी का जन्नत 
के वायुमण्डल को देखकर जी उचट गया और उसने जन्नत के दफ्तर 
में वापस आकर वहाँ के मुन्शी से कहा--'क़पा करके अपने चपरासी 
से मेरा बिस्तर दोज़ख्ब तक पहुँचवा दीजिये, मुझे अपने काम के आदमी 
तो वहीं मिलेंगे।' 

ये सभी मज़हबी दुनिया के कल्पना-लोक की बातें हैं । वेद कहता 
है लोक में सुख और शान्ति तथा परलोक में नि:श्रेयस्‌, श्रेष्ठतम कर्मों 
से ही प्राप्त हो सकता है, अन्यथा नहीं। अत: प्रभु के स्वरूप और उसकी 
न्‍्याय-व्यवस्था को समझकर मनुष्य को धर्माचरण ही करना चाहिए । 

वेद के इस कर्मसिद्धान्त पर मनुष्य को पूरा विश्वास हो जाए तो 
इसके तीन लाभ होंगे-- 

पहला यह कि किसी भी सझ्छूट के आने पर वह घबराएगा नहीं । 
उसके मन में यह निश्चय होगा कि जो कष्ट मेरे ऊपर आया है, वह 
मेरे ही दुष्कर्मों का फल है तथा मैं इसको भोगकर ही इससे छुटकारा 
प्रात कर सकता हूँ। जब प्रत्येक अवस्था में मुझे नै यह दुःख भोगना ही 
है तो फिर रोने-चीखने का क्या मतलब ? मुझे धैर्य और साहस से इसका 
साम्मुख्य करना चाहिये-- 

तावद्भयाजन्न भेत्तव्यं यावद्भयमनागतम्‌ | 
आगतत्तु भयं वीक्ष्य प्रहर्तत्यमभीतवत्‌॥ 

' डर से तब तक नहीं डरना चाहिए जबतक कि वह आया न हो; 

आ ही जाय तो भय पर निर्भीक होकर प्रहार करना चाहिए ।' इससे पहला 


जी करोगे होल मिल, 8... क अमल, 7०5५ 


बआ जक जआक आय जाता जज 


लाभ यह होगा कि कष्ट का सामना करने के लिए साहस उत्पन्न होगा। 

दूसरा लाभ यह होगा कि हम इतने पर ही सन्तुष्ट नहीं रहेंगे कि 
कष्ट आया और शान्ति से सह लिया, अपितु हममें इतनी दृढ़ता आएगी 
कि हम प्रभु से कष्ट की प्रार्थना भी करेंगे और कष्ट आने पर उसका 
स्वागत भी सहर्ष करेंगे, क्योंकि माँगने से न सुख मिलता है, न दुःख 
मिलता है; जो भी मिलता है, हमें अपने कर्मों के आधार पर। फिर 
यह कहाँ की ईमानदारी है कि प्रभु से सुख-समृद्धि के लिए ही प्रार्थना 
करते रहें 2? उचित तो यह है कि हम अपनी प्रार्थना में कहें कि प्रभो ! 
मुझसे अज्ञान और दुर्बलता-वश जो भी पाप हुआ हो, मैं उसका दुःखरूप 
फल तुझसे माँगता हूँ, ताकि मेरा वह बोझ शीघ्र उतर जावे। मन में 
इस प्रकार की धारणा के बनने पर हमें कष्ट के आने पर वह शान्ति 
मिलेगी जो किसी का ऋण चुकाने पर होती है। वेद में इस प्रकार की 
प्रार्था भी की गई है-- 

नमोउस्तु ते निर्क्रते तिग्मतेजोडयस्मयान्‌ वि चूता बन्धपाशान्‌। 

यमो महां पुनरित्त्वां ददाति तस्मे यमाय नमो>स्तु मृत्यवे॥ 

--अथर्व० ६।६३।२ 

'हे घोर आपत्ति! मैं तेरा आदर करता हूँ। हे तीक्ष्ण तेजवाली ! मैंने 
अपनी भूलों से 'अयस्मयान्‌ बन्धपाशान्‌ विच्ृत --लौहमय बन्धन, 
फौलादी बेडियाँ डाल ली हैं, तू अपना तीत्र प्रहार करके इनको छिलन्न- 
भिन्न कर दे | वह यम"नियामक प्रभु ही मेरे कर्मों के आधार पर मुझे देता 
है | मैं उस प्रभु के इस संहारक रूप को भी भक्ति से नमस्कार करता हूँ।' 

अत: दूसरा लाभ दुःख से निर्भय रहने का होगा | इस कर्म-सिद्धान्त 
पर आस्था से तीसरा लाभ होगा--दुष्कर्मों का परित्याग, क्योंकि संसार 
के समस्त पाप सुख के लिए किये जाते हैं, दुःख के लिए नहीं। एक 
मनुष्य आर्थिक प्रलोभन के कारण झूठ बोलता है । वह समझता है टका- 
सीं जीभ थोड़ी हिलाने से हज़ारों के बारे-न्यारे हो जाएंगे और फिर 
उस धन से संसार के अनेकविध भोगों का आनन्द लूटूँगा। यही हाल 
चोरी-जारी और डाकाज़नी का है। स्पष्ट है कि सब बुराइयाँ सुख की 
इच्छा से ही की जाती हैं। अब विचारना चाहिए कि क्‍या पाप का फल 
भी सुख हो सकता है? पाप का फल तो दुःख ही होगा। जब पाप 
का परिणाम दुःख है, तो फिर दुःख से बचने के लिए उसका परित्याग 
आवश्यक हे । 

इस नियम के मस्तिष्क में बैठने पर बहुत-से लुटेरे-डाकू अपराधमय 
जघन्य जीवन छोड़कर धर्ममार्ग पर चलने लग गए। उदाहरण के लिए 
इस समय कुख्यात दस्यु-सरदार तहसीलदारसिंह का ही नाम लिया जा 
सकता है, जो अब एक निर्दोष जीवन व्यतीत कर रहा है। 

इस प्रकार तीसरा लाभ पापों से मुक्त होने का होगा। शान्त और 
सुखी जीवन बिताने के लिए ही नहीं, अपितु जीवन के मुख्य लक्ष्य 
'मुक्ति' के लिए भी मनुष्य को शुभकर्म करने चाहिएँ। [).) 


(५) 
यालहिकोरं का लोबव्हरत्त्र व्यदडार 
पृथक्प्रायन्प्रथमा देवहूँतयो5कृण्वत श्रवस्यांनि दुष्टरा। 
न ये शेकुर्यज्ञियां नावमारुहमीमैव ते न्‍्य॑विशन्त केप॑य: ॥ 
-जह० १० |४४। ६ 
ऋषि:--कृष्ण: ॥ देवता--इन्द्र: ॥ छनन्‍्दः--पादनिचृज्जगती ॥ 
अन्वय: --प्रथमा देवहूतय: पृथक्‌ प्रायन्‌ दुष्टरा श्रवस्यानि 
अकृण्वत। ये यज्ञियां नावम्‌ आरुहं न शेकुः ते केपय: ईर्मा एव 
नन्‍्यविशन्त ॥। 
शब्दार्थ--( प्रथमा: ) प्रथम कोटि के विस्तृत ज्ञानी ( देवहृतय: ) 
दिव्य गुणों का आह्वान करनेवाले ( पृथक ) अलहदा ( प्रायन्‌ ) जाते 
हैं।वे ( दुष्टरा ) बड़े दुस्तर ( श्रबस्यानि ) श्रवणीय यशों को ( अकृण्वत ) 
प्राप्त कर लेते हैं। किन्तु ( ये ) जो ( यज्ञियाम्‌ ) इस यज्ञरूपी ( नावम्‌ ) 
नाव पर ( आरुहम्‌ ) चढ़ने में (न शेकुः ) समर्थ नहीं होते (त्ते) वे 
( केपय: ) कुत्सित, शास्त्र-विरुद्ध कर्म करनेवाले ( ईर्मा एब ) यहीं इसी 
लोक में [दलरूदल में] ( न्‍्यविशन्त ) नीचे-नीचे धँसते जाते हैं। 
व्याख्या-- मन्त्र में चार बातें मुख्यरूप से कही गई हैं-- 
पहली--दिव्य शक्तियों को आमन्त्रित करके अपने पास जमा 
करनेवाले महापुरुष प्रथम कोटि के मनुष्य होते हैं और संसार के साधारण 
व्यक्तियों से पृथक्‌ चलते हैं। 
दूसरी--वे संसार में ऐसे अद्भुत कार्य करते हैं, जो बहुत ही कठिन 
होते हैं। . 
तीसरी--वे यज्ञरूपी नौका पर चढ़कर ही प्रथम कोटि के बनते 
हैं और इसी कारण अद्भुत काम करने की शक्ति उनमें आती है। 
चौथी बात--जो इस यज्ञरूपी नाव पर नहीं चढ पाते, वे जिस सांसारिक 
दलदल में फँसे हुए हैं, उसी में अधिकाधिक फँसते चले जाते हैं। 
अब एक-एक बात पर क्रमश: विचार कीजिये। वेद में मनसहित 
हमारी इन्द्रियों को देव कहा गया है। इन इन्द्रियों का वेदोक्त मर्यादित 
मार्ग में उपयोग, इन्द्र>आत्मा को दिव्य शक्ति-सम्पन्न बनाकर उसे प्रथम 
कोटि का महामानव बना देता है। ये ही इन्द्रियाँ जब विषयासक्त होकर 
अमर्यादित भोग में प्रवृत्त होती हैं, तो इनकी सब दिव्यता नष्ट हो जाती 
है और उस समय मनुष्य मानवता के स्तर से भी गिरकर पशु और दानव 
बन जाता है। मनु ने यह बात निम्नरूप में कही है-- 
इन्द्रियाणान्तु सर्वेषां यद्येकं क्षरतीन्द्रियम्‌ । 
तेनास्थ क्षरति प्रज्ञा दृतेः पात्रादिवोदकम्‌ ॥। 
5मनु० २।९९ 


याज्ञिकों का लोकोत्तर व्यवहार धरे 


'सब इन्द्रियों में से एक इन्द्रिय भी विषयासक्त होकर राह से भटक 
जाए तो मनुष्य का सब विवेक इस प्रकार नष्ट हो जाता है, जैसे फूटे 
घड़े में से पानी चू जाता है।' 

प्रथम कोटि के मनुष्य साधारण जन से पृथक्‌ चलते हैं। इसका 
यह अभिप्राय नहीं है कि उनके यातायात के लिए संसार में कोई विशेष 
प्रकार का मार्ग सुरक्षित हो जाता है; अपितु इसका आशय यह है कि 
सामान्य आदमियों की प्रव॒त्ति भोग की होती है और महापुरुषों की त्याग 
की । संसार के साधारण व्यक्तियों की भेड़चाल होती है-- 

एकस्य कर्म संवीक्ष्य करोत्यन्योडपि ग्हितम्‌। 
गतानुगतिको लोको न लोकः पारमार्थिक: ॥ 

“एक को बुरे काम में प्रव॒त्त देखकर दूसरा भी उस बुराई में लिप्त 
हो जाता है। संसार में प्रायः गतानुगतिकता (भेड्चाल) रहती है।' 

इसी बात को शतपथब्राह्मण में और सुन्दर ढड़ः से कहा गया है-- 
'परोक्षप्रिया हि देवा: प्रत्यक्षद्विष: ' '--देवकोटि के मनुष्य बाद में 
होनेवाले परिणाम से प्रेम करनेवाले होते हैं। यदि परिणाम शुभ दिखाई 
देता है तो कठिन-से-कठिन काम में भी जुट पड़ते हैं और यदि परिणाम 
दुःखद है तो फिर आकर्षक कार्य को भी वे ठुकरा देते हैं । किन्तु साधारण 
मनुष्य की प्रवृत्ति आकर्षण को देखकर बहकने की होती है, चाहे परिणाम 
रुलानेवाला क्‍यों न हो। एक संस्कृत के विद्वान ने लिखा है कि जो 
मन की स्थिति विषयोपभोग के बाद होती है, यदि वह पहले हो जाती 
तो “को न॑ मुच्येत बन्धनात्‌ '--कौन बन्धनमुक्त न हो जाता ? किन्तु 
महापुरुषों के जीवन की विशेषता यही है कि वे परिणाम में हितावह 
मार्ग को चुनते हैं, चाहे वह मार्ग कितना भी कठिन क्‍यों न हो! 

महर्षि दयानन्द जी महाराज का जीवन इसका एक ज्वलन्त उदाहरण 
है। संसार की किसी वस्तु का आकर्षण लेशमात्र भी उनमें नहीं था। 
धन- धान्य से सम्पन्न गृह को, वैवाहिक साज-सज्जा को तृणवत् त्यागकर 
घर से निकल भागे। घोर कष्ट सहकर निरन्तर लक्ष्य की ओर बढ़ते 
रहे । बड़े-से-बड़े भय, महान्‌-से-महान्‌ प्रकोभन, रझ्जमात्र भी उन्हें 
विचलित नहीं कर सके। वे तप और संयम के मूर्तरूप थे। लम्बे समय 
तक वबस्त्रों के नाम पर केवल कौपीन धारण करते रहे। स्नान के समय 
दूर जड्गनल में जाकर नदी में नहाते थे और जब तक कौपीन सूखती 
थी, पानी में आसन लगाए बैठे रहते थे। त्रह्मचर्य के विषय में बद्भाल 
के उस समय के नेता अश्विनीकुमार दत्त ने पूछा--' महाराज ! काम- 
विकार मन में उत्पन्न हो और विचार-शक्ति से मनुष्य उसे शान्त कर 
दे, यह तो समझ में आता है, किन्तु मैं तो आपसे जानना चाहता हूँ 
कि कभी आपके मन में वह विकार भी उत्पन्न हुआ है कि नहीं ?' 
इस प्रश्न को सुनकर थोड़ी देर आत्म-निरीक्षण करके ऋषि ने उत्तर 
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दिया कि 'मुझे स्मरण नहीं आता, मेरे मन में कभी विकार उत्पन्न भी 
हुआ हो।' इस उत्तर को सुनकर आश्चर्य में डूबे दत्त महाशय ने फिर 
पूछा--' महाराज ! यह कैसे सम्भव है ?' तो ऋषि ने सीधा-सादा उत्तर 
दिया--' मेरे सामने इतने महान्‌ कार्य हैं कि उनके चिन्तन से ही मन 
को अवकाश नहीं है।!' 

है न संसार से पृथक्‌ मार्ग की यात्रा ? काम के वेग को जीतना 
भी कितना कठिन होता है! महाराज भर्तृहरि ने लिखा है-- 
मत्तेभकुम्भदलने भुवि सन्ति शूरा:, केचित्‌ प्रचण्डमृगराजवधे5पि दक्षा: । 
किन्तु तज्रवीमि बलिया पुरत: प्रसह्म, कन्दर्पदर्प-दलने विरला मनुष्या: ॥ 

'संसार में मदोन्मत्त हाथी के मस्तक को दलन करनेवाले वीर हैं; 
कोई-कोई भयंकर सिंहों को भी मार गिराने में कुशल होते हैं, किन्तु 
उन वीर-शिरोमणियों को साहसपूर्वक रूलकारकर कहता हूँ कि काम 
का मर्दन करनेवाले वीर संसार में विरले ही होते हैं।” उन विरलों के 
भी शिरोमणि ऋषिवर हैं। दिव्यशक्ति ऐसे महापुरुषों में ही सश्थित होती 
है। 

इसी प्रकार का उदाहरण रामायण में हनुमान्‌ के ब्रह्मचर्य का है। 
हनुमान्‌ सीता को खोजने के लिए आधी रात के समय रावण के महल 
में घुसे | भिन्न-भिन्न शयन-कक्षों में सोती हुई अनेक सुन्दरियों को देखा। 
प्रत्येक को देखकर, उनकी साजसज्जा और श्रद्भार को देखकर, यह 
निश्चय किया कि इनमें सीता कोई नहीं हो सकती, क्योंकि राम से 
वियुक्त सीता किसी प्रकार का बनाव-ठनाव कभी नहीं कर सकती। 
मन्दोदरी के कमरे में उसके गौरवपूर्ण व्यक्तित्व को देखकर हनुमान्‌ को 
उसके सीता होने का सर्वाधिक भ्रम हुआ। पर उसके कमरे में भी 
आकर्षक प्रसाधन-सामग्री और दूसरी विलासपूर्ण वस्तुओं को देखकर 
उसने यही निश्चय किया कि यह भी सीता नहीं हो सकती। 

जब महल से निराश होकर हनुमान्‌ बाहर निकले तो उसका मन 
ग्लानि से भर गया और कहने लगा-- 

परदारावरोधस्य प्रसुप्तस्य निरीक्षणम्‌। 

इद खलु ममात्यन्तं धर्मलोपं करिष्यति॥ --रामा० ५।१५१५।३९ 

“सोती हुई परस्त्रियों को मैंने देखा है। मेरे लिए यह बात धर्म- 
विरुद्ध है और मुझे इस पाप का प्रायश्चित्त करना चाहिए ।' किन्तु क्षणभर 
विचार करने के पश्चात्‌ इस परिणाम पर पहुँचे कि-- 

काम दृष्टा मया सर्वा विवस्त्रा रावणस्त्रिय: । 

न तु मे मनसा किंचिद्‌ वैकल्पमुपपद्यते ॥| --रामा० ५। ११।४२ 

“चाहे मैंने रावण की स्त्रियों को सुप्तावस्था में अस्त-व्यस्त बत्त्रों 
में देखा है, किन्तु मेरे मन में किसी प्रकार का कोई विकार उत्पन्न नहीं 
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हुआ।' इसलिए प्रायश्चित्त की कोई बात नहीं है। कितना ऊँचा चरित्र 
है और आत्मनिरीक्षण के लिए कितनी सावधानी है! ऐसे महानुभाव 
अपनी इन्द्रियों को संयम के मार्ग में प्रेरित करके अपने भीतर दिव्यशक्ति 
सश्ञित करते हैं। इस दिव्यशक्ति को पाकर वे क्‍या करते हैं ? वेद कहता 
है--' अकृण्वत श्रवस्यानि दुष्टरा'--वे संसार में ऐसे अद्भुत और 
महानू्‌ कार्य करते हैं, जो हमें सुनने में भी दुस्तर प्रतीत होते हैं। 

ऋषि के जीवन को देखिये । सारा संसार एक ओर था और अकेला 
दयानन्द दूसरी ओर। सामान्य मनुष्य का, जहाँ वह रहता है, यदि विरोध 
बढ़ जाय तो उस समाजं को, उस बस्ती को वह छोड़ने को तैयार हो 
जाता है और छोड़ भी देता है, किन्तु ऋषि दयानन्द के साहस और 
दृढ़ता को देखिये जो गालियों की बौछारों की, भयड्डूर-से-भयड्डूर क्रूर 
अत्याचारों की परवाह किये बिना अपने पथ पर बढ़ते चले गए। क्‍या 
ये सब हमें सुनने में दुस्तर प्रतीत नहीं होते ? 

गुरु विरजानन्द से दीक्षा लेने के बाद ऋषि दयानन्द को कार्य करने 
के लिए केवल बीस वर्ष मिले। इनमें से भी पहला दशक कार्य-पद्धति 
के निर्धारण में, तपश्चर्या में और मौखिक प्रचार में व्यतीत हुआ | अन्तिम 
दशक लेखन-कार्य में अधिक लगा। इन दस वर्षो में भी भाषण, शास्त्रार्थ, 
शड्डासमाधान, आने-जानेवाले भक्तों से बातचीत और सारे देश से 
आनेवाले पत्रों के उत्तर--इतने दैनिक कार्यों के साथ-साथ मौलिक ग्रन्थों 
का प्रणयन, विलुप्त वेदार्थ-पद्धति के उद्धार के लिए वेदभाष्य जैसा दुरूह 
कार्य, वेदभाष्य भी प्रतिदिन ५० मन्त्रों से लेकर १०० मन्त्र तक। यदि 
आपको इस दिशा की किंचित्‌ भी जानकारी हो तो क्‍या एक-साथ इतने 
कामों की बात आप सोच भी सकते हैं ? ऋषि दयानन्द के ग्रन्थों के 
इतिहास-लेखक आर्यसमाज के गम्भीर गवेषक श्री पं० युधिष्ठिर जी 
मीमांसक ने ऋषि-द्वारा लिखित समस्त सामग्री का आकलन करके 
हिसाब लगाया है कि वह २० हजार फुलस्केप पृष्ठों में बैठती है। ये 
हैं उस दिव्य पुरुष के चौंकानेवाले कार्य ! 

इसी प्रकार हनुमान्‌ के भी विस्मथजनक एक काम को श्रीराम ने 
स्वयं सराहा है। प्रायः लोग इस बात पर आश्चर्य प्रकट करते हैं कि 
हनुमान्‌ समुद्र को तैरकर॑ लड्ढगा में कैसे पहुँचे ? किन्तु यह कोई आश्चर्य 
की बात नहां है, क्‍योंकि जहाँ से हनुमान्‌ ने समुद्र को पार किया था, 
वहाँ से समुद्र की चौड़ाई कुल ३७ मील थी। हनुमान्‌ जैसे आदित्य 
बअह्यचारी के लिए यह कोई बड़ी बात न थी, क्‍योंकि ३३ मील चौड़े 
इंग्लिश चैनल को पार करनेवाले इस समय भी पचासों तैराक हैं। न 
केवल पुरुष, अपितु अनेक महिलाओं ने भी उसे पार किया है। फिर 
हनुमान्‌ जैसा पराक्रमी ३७ मील तैर गया तो यह कोई अनोखी बात 
नहीं थी। अदभुत बात वह है जिस पर राम ने भी आश्चर्य प्रकट किया। 
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माता सीता को देखकर हनुमान्‌ जब लड़ से वानर-सेना में वापस 
आए तो सभी की प्रसन्नता का ठिकाना न रहा और सब हर्षोल्लासपूर्वक 
श्रीराम की सेवा में उपस्थित हुए। राम का अभिवादन कर हनुमान्‌ ने 
सीता की स्थिति का परिचय दिया। हनुमान्‌ जब अपनी बात कह चुके 
तो अड्भद ने कहा--' हनुमान्‌ ने आपको पूरी बात नहीं सुनाई । यह लड्डू 
के बहुत बड़े भाग को आग लगा आए हैं, रावण के सगे पुत्र अक्ष 
को जान से मार आए हैं!” अड्भद की इस बात को सुनकर और चकित 
होकर राम ने कहा-- 

त्रिदशैरपि दुर्धर्षा लंका नाम महापुरी। 
कथ्थ वीर त्वया दग्धा विद्यमाने दशानने ? 

' अच्छे शक्तिशाली देव लोग भी जिस लड्डू को दबाने का साहस 
नहीं कर सकते, रावण की विद्यमानता में हे वीर! वह लऊ्जा तुमने कैसे 
जला डाली ?' राम की इस बात को सुनकर हनुमान्‌ ने उत्तर दिया-- 
मैं तो देखता हूँ महाराज! इस सब में मैं तो केवल निमित्तमात्र हूँ। मैंने 
कोई विशेष काम नहीं किया, क्योंकि-- 

निःश्वासेनैव सीताया राजन्‌ कोपानलेन ते। 
दग्धपूर्वा सा लंका निर्मित्तमभवत्‌ कपि:ः॥। 

“महाराज! सीता की आहों से और आपकी क्रोधाग्रि से लड्ढा तो 
पहले ही भस्म हो चुकी थी। मैं चला गया, इसलिए मुझे इसका श्रेय 
दिया जा रहा है, अन्यथा इसमें और कोई बात नहीं है।” इसीलिए वेद 
ने कहा कि दिव्यशक्ति-सम्पन्न महापुरुष संसार में बड़े-बड़े कठिन कार्य 
कर देते हैं। 

दिव्यशक्ति कब सश्तजित होती है और कब अदभुत काम करने कौ 
क्षमता आती है? तो मन्त्र के उत्तार्द्ध में-''ये शेकुर्यज्ञियां 
नावमारुहम्‌ ' '--' जो यज्ञरूपी नाव पर चढ़ने में सफल होते हैं ', उन्हीं 
में दिव्यगुण आते हैं और वे ही महान्‌ कार्य करते हैं। जिनकी योग्यता 
और क्षमता पर-दुःख-निवारण में लगती है, वे इस यज्ञ की नाव से, 
उपकारमय जीवन से, भवसागर को तर जाते हैं | जो इस नाव पर नहीं 
चढ़ पाते, अर्थात्‌ संसार के विषय-विकारों में लिप्त रहते हैं, वे ''केपय: '' 
शास्त्र-विरुद्ध निन्दित कर्म करनेवाले शतपथब्राह्मण के शब्दों में-- 
“'कस्मिन्नु वर्य जुहुयाम स्वेष्वेवास्थेषु जुह्नतएचेरु: ' '--" किसका उपकार 
करें 2? अपने ही भोगों में लिप्त होकर जीते हैं।” ऐसे लोग--“'ईर्मा एव 
न्यविशन्त ' '--'जिस भोग की दलदल में फँसे हुए हैं, उसमें से निकलने 
के लिए जितना बल लगाते हैं उनके पैर उतने ही उसमें और फँसते 
चले जाते हैं ' अर्थात्‌ वे मनुष्य-जीवन के अनधिकारी बनकर पशु-पक्षियों 
की योनि में जा गिरते हैं। 


इस मन्त्र में 'ईमा'--दलदल की बात बहुत अर्थपूर्ण है। दकदल 
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में फँसे व्यक्ति का उसमें से निकलने के लिए बल लगाना उसे उत्तरोत्तर 
फँसा तो सकता है, निकाल नहीं सकता। इसी प्रकार भोगासक्त मनुष्य 
भोग से तृत और सन्तुष्ट होना चाहे तो वह कभी नहीं हो सकता, क्‍योंकि 
मनु ने बहुत मनोविज्ञान-समस्त बात कही है-- 
न जातुकाम:ः कामानामुपभोगेन शाम्यति। 
हविषा कृष्णवर्त्मेव॑ भूय एवाभिवर्धते ॥ 
जज पॉजा० २-रड 
'कामियों को इच्छाएँ कभी भी भोग से शान्त नहीं होतीं, अपितु 
जैसे घी डालने से आग और भड़कती है, वैसे भोगेच्छा और भी प्रबल 
होती जाती है।!' 
महाभारत को ययाति की कहानी इसी बात को समझाने के लिए 
लिखी गई है। अन्त में थककर ययाति जिस परिणाम पर पहुँचा, वह 
बहुत ही हृदयग्राही है-- 
यतू पृथिव्यां ब्रीहियवों हिरण्यं पशव: स्त्रिय:। 
नालमेकेन तत्‌ सर्वमिति मत्त्वा शमं तब्रजेत्‌॥ 
“महा० १।॥७५। ५१ 
"संसार में जो भी उपभोग की वस्तुएँ चावल-जौ से लेकर सोना, 
पशु और स्त्रियों तक हैं, यदि मनुष्य की तृष्णा बढ़ जाय तो ये सब 
एक को भी सन्‍्तुष्ट नहीं कर सकतीं, अत: इस रहस्य को हृदयड़म 
करके मनुष्य को संयम और सन्‍तोष से काम लेना चाहिए।' 
आज ९५% लोग इसी दलदल में फँसे हैं। भोग-सामग्री एकत्र 
करने में ही सारी आयु और सारी शक्ति खप जाती है, फिर भी सम्तुष्ट 
नहीं हैं। क्योंकि, भोग-सामग्री अनावश्यक रूप से कुछ लोगों ने जमा 
कर ली है, अत: दूसरे स्थान पर असन्तोष होगा ही। इसी कारण से 
लड़ाई-झगड़े और अशान्ति है। 
एक विद्वान्‌ विचारक ने आज की दुनिया का अच्छा विश्लेषण किया 
है। उसने लिखा कि--जब संसार के लोग झोंपड़ियों में, एक मज्जिल 
के कच्चे मकानों में रहा करते थे, तब संसार का प्रत्येक परिवार किसी- 
न-किसी प्रकार के मकान में निवास करता था, किन्तु जब झोंपडी और 
कच्चे मकानों की जगह पक्के मकान बनने छूगे और कुछ काल के बाद 
जब मकानों-पर-मकान मज्ज़िलों के रूप में बनने लगे [ अमेरिका की 
न्यू एम्पायर' बिल्डिंग सन्‌ १९३५-३६ में ही बन चुकी थी और वह 
१०२ मज्ज़िल की थी], तब मैं आश्चर्य से देखता हूँ कि ज्यों-ज्यों 
मकान बढ़ते जाते हैं, त्यों-त्यों संसार में बिना घर के छोग अधिक दिखाई 
देते हैं। बड़े-बड़े नगरों में लोग मध्याह्न वृक्षों के नीचे और रात सड़कों 
की पटरियों पर व्यतीत करते हैं। दूसरे नम्बर पर उसने लिखा कि जब 
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लोग तकलियों पर सूत कातते थे, चरख़ों पर कातते थे, जब खड्डियों 
के द्वारा कपड़ा तैयार किया जाता था, तब संसार के प्रत्येक व्यक्ति को 
उस समय के पहनावे के अनुसार तन ढकने को वस्त्र मिलते थे। किन्तु 
विज्ञान ने उन्नति की, मशीनी युग आया, हज़ार चर्खों पर भी .जितना 
सूत नहीं काता जा सकता था उतना एक मशीन कुछ घण्टों में तैयार 
करने लगी, और जितना कपड़ा खड़ी में हज़ार बुनकर भी नहीं बुन 
सकते, उतना कपड़ा एक मशीन के द्वारा तैयार होने लगा, तो मैं यह 
देख रहा हूँ कि ज्यों-ज्यों कपड़ा बढ़ता गया, त्यों-त्यों लोग नड्े अधिक 
दिखाई देने लगे । तीसरे नम्बर पर उसने लिखा कि जब संसार का किसान 
एक हल में दो बैल, ऊँट अथवा घोड़ा चलाकर वर्ष-भर कहीं एक 
और कहीं दो फ़सल पैदा करता था, तो संसार के प्रत्येक व्यक्ति को 
भरपेट अन्न प्राप्त होता था, किन्तु जब हल का स्थान ट्रैक्टरों ने ले लिया, 
गोबर की खाद की जगह रासायनिक खादों ने ले ली, एक वर्ष में कई- 
कई फ़सलें तैयार होने लगीं तो आश्चर्य से देखा कि ज्यों-ज्यों अन्न 
बढ़ता गया, त्यों-त्यों संसार में भूखे अधिक दिखाई देने लगे। इन सब 
का कारण वही है--संग्रह की प्रवृत्ति। 

भोगवादी मनुष्य इस भ्रम में है कि मेरे पास जितना अधिक संग्रह 
होगा, मैं उतना अधिक सुखी हो जाऊँगा। सारा जीवन उसी भोग-सामग्री 
को जुटाने में नष्ट हो जाता है। यही बात मन्त्र में कही गई है कि जो 
यज्ञमय जीवन जीने का, त्यागपूर्वक भोग का ब्रत नहीं लेते, वे बस, 
भोग की दरूदल से जितना निकलने का यत्र करते हैं, उतने ही और 
डूबते जाते हैं। 
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(६) 
रसंस्ख्र करे उचार्य केसे बनाए? 
इन्द्रं वर्धन्तो अप्तुर: कृण्वन्तो विश्वमार्य॑म। 
अपष्चन्तो अर्राव्ण:॥ +-ऋ० ९।६३।५ 
ऋषि:--निश्चुवि: काश्यप: ॥ देवता--पवमान: सोम: ॥ 
छन्‍्द:--विराड्गायत्री ॥ 

अन्वय:--९ हे ) अपतुरः ! इन्द्र वर्धन्त: अराग्ण: अपध्वन्त: विश्व 
आर्य कृण्वन्त: ॥ 

शब्दार्थ--हे ( अप्तुरः ) सत्कर्मो में निपुण सज्जनो! ( इन्द्रम्‌ ) 
परमैश्वर्यशालियों को (€ वर्धन्तः ) बढ़ाते हुए ( अराग्ण: ) पापियों का 
( अपधघ्वन्त: ) नाश करते हुए ( विश्वम्‌ ) सम्पूर्ण संसार को ( आर्यम्‌ ) 
आर्य ( कृण्वन्तः ) बनाओ ! 

व्याख्या--जबतक संसार वैदिक शिक्षाओं को अपने आचरण में 
लाकर आर्य नहीं बनता, तबतक संसार से ईर्ष्या, द्वेष, अशान्ति और 
क्षोभ का विनाश कठिन ही नहीं, असम्भव है, क्‍योंकि ये सम्पूर्ण 

सड्डीर्णताएँ उदात्त उपदेश, निर्मल ज्ञान और उदारता से समाप्त हो सकती 

हैं। जब हम अपनी चिन्तन-शक्ति को किसी मत की चारदीवारी में बन्द 
कर देते हैं, तो हमारी दशा में और एक कुए के मेंढक की दशा में 
कोई अन्तर नहीं होता। कूपमण्डूक की वृत्ति को दर्शाने के लिए लोक 
में एक रोचक चुटकुला प्रचलित है--एक तालाब का मेंढक कूदता- 
कूदता एक कुए में गिर गया। वहाँ रहनेवाले मेंढकों ने उसका स्वागत 
किया और पूछा--आप कहाँ रहते थे 2? वह जलाशय कितना बड़ा था? 
तालाब से आए मेंढक ने कहा--वह तो बहुत बड़ा था। यह सुनकर 
कुएवाले एक मेंढक ने कोई दो फुट लम्बी छलाँग लगाते हुए पूछा-- 
क्या इतना बड़ा था ? मेहमान ने उत्तर दिया--नहीं, बहुत बड़ा था। यह 
सुनकर कुएवाले मेंढक ने और बड़ी छलाँग मारी, फिर पूछा--इतना 
था? आनेवाले ने फिर वही उत्तर“/दिया--इससे बहुत बड़ा था। अन्त 
में कुएवाले मेंढक ने तीसरी छलाँग लगाकर कुएँ की सारी चौड़ाई पार 
करते हुए कहा--फिर इतना रहा होगा। आनेवाले ने फिर कहा-- भाई ! 
इससे भी बहुत बड़ा था। इस पर झुसलाकर कुएँवाले ने कहा- मूर्ख ! 
इससे बड़ा जलाशय तो संसार में है ही नहीं। 

ठीक यही दशा भिन्न-भिन्न मतावलम्बी लोगों की है। अन्यत्र भी 
विद्या और विज्ञान की बातें उन्होंने देखी-सुनी नहीं, अत: उनका ज्ञान- 
क्षेत्र बहुत सड्डीर्ण होता है। संसार के मत-मतान्तरों का इतिहास इसी 
बात की पुष्टि करता है | ईसाई-जगत्‌ बाइबिल के आधार पर लम्बे समय 
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तक यह मानता रहा कि पृथिवी केन्द्र है और सूर्य उसकी चारों ओर 
परिक्रमा करता है। आगे चलकर जब कुछ वैज्ञानिक उन्नति हुई तो 
गैलिलियो ने इस स्थापना का खण्डन किया और कहा कि यह मान्यता 
बुद्धि-विरुद्ध है। आकार की दृष्टि से सूर्य की तुलना में पृथिवी ऐसे 
ही है, जैसे एक विशाल पर्वत के सामने राई का दाना। यदि कोई कहे 
कि एक विशाल पर्वत राई के दाने-जैसे केन्द्र की परिक्रमा करता था 
तो सुनकर लोग हँसेंगे, क्योंकि सरलता और स्वाभाविकता इसी में है 
कि छोटी वस्तु बड़ी वस्तु के गिर्द घूमे | संस्कृत में एक 'सूची कड़ाही ' 
न्याय प्रसिद्ध है। किसी व्यक्ति को कड़ाही और सुई देकर कहिये कि 
चाहे कड़ाही को सूई के आसपास घुमा दो और चाहे सूई को कड़ाही 
के गिर्द। संसार में कोई ऐसा मूर्ख नहीं मिलेगा जो सूई जैसी हल्की- 
फुल्की वस्तु को छोड़कर भारी-भरकम कड़ाही को उठाना पसन्द करे। 
किन्तु गैलिलियो की इस बात को सुनकर ईसाइयों की दुनिया में तहलका 
मच गया। यह उसका धर्म-ग्रन्थ के विरुद्ध बहुत बड़ा अपराध समझा 
गया। पोप की अध्यक्षता में एक पावणंआ४० ०0००८ (जाँच करनेवाली 
अदालत) बैठी और उसने अपना निर्णय देते हुए उसे १० वर्ष कठोर 
कारावास का दण्ड दिया। निर्णय के शब्द ऐसे हैं, जो आज के युग 
में मनोरञझनन की एक ऐतिहासिक सामग्री है-- 

[6 गरर 5फ०्शाताणा पी 06 इगा ॥8 गी€ एशाारड 2070 6065 70 
॥2ए0]ए6 ा0०प्रात0 6 ९, 5 [00॥509, 705प70, 452 060029 270 0८॥09/ 
छ8९८८405८ €शा6ड$५ (एणाएशए 0 ॥6 लि09 8ठलाफएपारटड, आआ0 68 5९०णा0 
ग़रठ०ए०आा।णा एव ॥6 दा 5 70 6 ०8 एप 7२९८४०]५९५ ४00पा 06 507, 
॥०४पा9, 956 जा ए॥05090५ 200 707 (ए€06शाएवे एछणा। ० रंध्फ ए 
3९४७४ 0०79[705८0 40 ॥॥6 0८ शि0॥. 

'गैलिलियो की पहली स्थापना कि सूर्य केन्द्र है और पृथिवी के 
चारों ओर नहीं घूमता--मूर्खतापूर्ण, निरर्थक, आध्यात्मिक दृष्टि से मिथ्या 
और धर्म-विरुद्ध है, क्योंकि विशेषरूप से यह बाइबिल की मान्यता का 
खण्डन करती है और दूसरा दावा कि पृथिवी केन्द्र नहीं है, अपितु वह 
सूर्य के गिर्द घूमती है, फिलासफी-दृष्टि से तथा आध्यात्मिक दृष्टिकोण 
से भी व्यर्थ और तथ्य के विपरीत है तथा कम-से-कम सत्य-विश्वास 
(बाइबिल) के विरुद्ध है।' 

ऐसा व्यवहार केवल एक गैलिलियो के साथ ही नहीं हुआ, अनेक 
वैज्ञानिकों को कठोर यातनाएँ दी गईं और कुछ को तो मौत के घाट 
भी उतार दिया गया। 

यही स्थिति सुसलमानों की है। यहाँ (इस्लाम में) भी अनेक 
मान्यताओं का बुद्धि के साथ तालमेल नहीं बैठता। इनके यहाँ भी यही 
मान्यता थी कि पृथिवी केन्द्र है और सूर्य उसकी परिक्रमा करता है। 
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अब विज्ञान के प्रकाश में उस सिद्धान्त की वकालत करना कठिन हो 
गया तो उदूँ शायर अकबर ने दूसरे ढड़ से चुटकी ली-- 
प्रसुकूँ” थी जिन्दगी, जब आसमाँ गर्दिशि में था। 
जब से घूमी है -जयी;) हर आदमी चकर में है ॥ 
वेद की सबसे बड़ी विशेषता यही है कि मनुष्य को उसका सर्वप्रथम 
उपदेश यह है कि वह विचारपूर्वक अपने और संसार के कल्याण के 
मार्ग पर चले। वह हिन्दू, मुसलमान और ईसाई न बने, मनुष्य बने। 
आप कहेंगे वेद भी तो आर्य बनने की बात कहता है। ठीक है, किन्तु 
' आर्य' का अभिप्राय भी तो श्रेष्ठ मनुष्य ही है। ' आर्य: ईश्वर-पुत्र: '-- 
आर्य ईश्वर के पुत्र को कहते हैं। वह पिता का अनुब्रती होकर प्राणिमात्र 
के हित का ध्यान रखता है। 
वेद कहता है कि--' अहं भूमिमददाम्‌ आर्याय”' (ऋ० 
४।२६।२)--मैं यह पृथिवी आर्यों को देता हूँ । वस्तुत: सुख और शान्ति 
के लिए इस भूमि पर आर्यो का, अर्थात्‌ ऐसे लोगों का आधिपत्य होना 
चाहिए. जो जीवमात्र के सुख-दुःख को अपना सुख-दुःख समझकर 
व्यवहार करें। 
आर्यों के राज्य की झलक रामायण में पढ़िये-- 
शुचीनामेकबुद्धीनां सर्वेषां संप्रजानताम्‌। 
नासीत्पुरे वा राष्ट्र वा मृषावादी नरः क्वचित्‌॥ 
7१३१।७9॥। २१४, १५५ 
'सभी लोग मन, वचन और कर्म से पवित्र थे। परस्पर सबका 
ऐकमत्य था। सभी ज्ञानी थे। सम्पूर्ण अयोध्या और समस्त राष्ट्र में कोई 
मनुष्य झूठ बोलनेवाला नहीं था।' 
कश्थचिन्न दुष्टस्तत्रासीत्‌ परदाररतो नरः। 
प्रशान्तं सर्वमेवासीद राष्ट्र पुरवरञ्ञ तत्‌॥। 
--१।७। १४, १६ 
“कोई भी दूषित मनोवृत्ति का परस्त्रीगामी मनुष्य उस राज्य में नहीं 
था। सम्पूर्ण राष्ट्र और सारी अयोध्या में सब प्रकार से शान्ति थी।' 
तस्मिन्‌ पुरवरे दृष्टा धर्मात्मानो बहुश्रुता:। 
नरास्तुष्टा धने: स्वै:-स्वैरल॒ब्धा: सत्यवादिन: ॥ 
--१।६।६ 
“उस श्रेष्ठ नगर में ऐसे मनुष्य देखे जो विद्वान, धर्मात्मा, सत्यवादी 
और अपने-अपने धन में सन्‍्तोष करनेवाले थे।' 
नाल्पसबन्निचय: कश्चिदासीत्तस्मिन्‌ पुरोत्तमे। 
कुटुम्बी योउहासिद्धार्थों 5 गवाश्वधनधान्यवान्‌॥ 
--१।६।७ 
१२. शान्त, सुकून (शान्ति) से पुर (भरपूर) । 
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“उस अयोध्या नगरी में ऐसा कोई परिवार नहीं था जिसके पास 
पर्याप्त गौएँ, घोड़े, अन्न और धन न हो।' 
कामी वा न कदरययों वा नृशंसः पुरुष: क्वचित्‌। 
द्रष्टू शक्‍्यमयोध्यायां नाविद्वान्न च नास्तिकः ॥ 
5 5 ॥ ८ 
“उस अध्योध्या में कोई कामी, कृपण, क्रूर, मूर्ख और नास्तिक 
देखने को भी न था।! 
सर्वे नराश्च नार्यझ्च धर्मशीलाः: सुसंयता: । 
मुदिता: शीलवृत्ताभ्यां महर्षय इवामला: ॥ 
--१।६।९ 
“सभी स्त्री-पुरुष बड़े धार्मिक, संयमी, शील-सदाचार से युक्त, 
प्रसन्नचित्त, पवित्र महर्षियों के समान थे।' 
नानाहिताग्रिर्नायज्वान्‌ क्षुद्रो वा न तस्कर: । 
कश्चिदासीदयोध्यायां न चातृत्तो न संकरः ॥ 
>+-₹क्ा दा आर 
“उस अयोध्या में प्रतिदिन यज्ञ न करनेवाला, क्षुद्र, चोर, चरित्रहीन 
और वर्णसंकर भी कोई न था।! 
स्वकर्मनिरता नित्यं ब्राह्मणा विजितेन्द्रिया: । 
दानाध्ययनशीलाएच संयताएच प्रतिग्रहे ॥ 
--१।६।१३ 
* अपने स्वाध्याय और पठन-पाठन में लगे हुए जितेन्द्रिय, दानशील 
तथा दान-ग्रहण में संयत ब्राह्मण अयोध्या में थे।' 
कश्चिन्नरो वा नारी वा नाश्रीमान्नाप्यरूपवान्‌ | 
द्रष्टु शक्‍्यमयोध्यायां नापि राजन्यभक्तिमान्‌॥। 
55 ॥ 60 ॥ २ & 
' अयोध्या में कोई भी स्त्री-पुरुष लक्ष्मी-विहीन और कुरूप तथा 
राजा में भक्ति न रखनेवाला नहीं था।' 
यह आर्य-राज्य का छोटा-सा चित्रण है। क्या संसार में इतना पवित्र 
शासन आज कहीं भी उपलब्ध है? बड़े-बड़े सभ्य और सुसंस्कृत 
कहलानेवाले अमरीका और इंग्लैण्ड जैसे देशों में कौन-सा अपराध है 
जो वहाँ के नागरिक न करते हों ? डाके वहाँ पड़ते हैं, चोरियाँ वहाँ 
होती हैं, चरित्र नाम की तो वहाँ कोई बात ही नहीं, शराब वहाँ एक 
सामान्य पेय है । अमरीका में केपकैनेडी वह टाउन है, जहाँ चन्द्रमा और 
बृहस्पति तक उड़ान भरनेवाले यान तैयार होते हैं । उनके वैज्ञानिक सूक्ष्म- 
चिन्तन की पराकाष्ठा है। इन यानों की गति का हिसाब, भूमि से ही 
इनका नियन्त्रण--इतनी आश्चर्यजनक बातें हैं कि जिन्हें हम ठीक-ठीक 
सोच भी नहीं सकते। किन्तु मानवीय दृष्टिकोण से जितना घटिया 
जीवनस्तर इन वैज्ञानिकों का है, वह हमारे देश में कुँजड़ों के मुहल्लों 
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का भी न होगा। हमने केपकैनेडी के निवासियों के विषय में पढ़ा है 
कि जितनी शराब वहाँ जाती है, उतनी अन्यत्र कहीं नहीं जाती और 
जितना दुराचार वहाँ होता है, उतना अन्यत्र नहीं। ९ में से ७ लड़कियाँ 
वहाँ कुमारी ही गर्भवती हो जाती हैं। उस देश के फैेडरल ब्यूरो ऑफ़ 
इनवेस्टीगेटर के डाइरेक्टर श्री जे० ऐडवार द्वारा प्रकाशित सन्‌ १९०५३ 
की पहली छमाही में अमरीका के अपराधों की सूची के अनुसार ८० 
लाख ४७ हज़ार दो सौ नव्वे बड़े अपराध हुए। हर ४०३ मिनट पर 
एक हत्या, २९४ मिनट पर एक बलात्कार, ८८ मिनट पर एक डाका, 
५७१ मिनट पर एक चोरी और १४९ सैकण्ड पर एक बड़ा अपराध हुआ। 
हम विचारें कि कहाँ वह (रामायण-कालीन) वर्णन कि जहाँ 
कामी, परदारगामी, चोर और झूठा कोई नहीं था और कहाँ वर्तमान 
भौतिक उन्नति के साधनों से परिपूर्ण अमरीका! ! दोनों की कोई तुलना 
है ? इसीलिए... अहं भूमिमद॒दाम्‌ आर्याय '--मैं इस पृथिवी को शासन 
के लिए आर्यों को देता हूँ, ऋग्वेद का यह महत्त्वपूर्ण उद्धोष है। 
आर्यों की उदात्त आदर्शवादिता को ध्यान में रखकर ही वेद ने 
कहा--' कृण्वन्तो विश्वमार्यम्‌ '---संसार को आर्य बनाओ! प्रश्न है कि 
आर्य बनाने का उपाय क्‍या है? तथा, आर्य कौन होते हैं 2? इन दोनों 
प्रश्नों के उत्तर मन्त्र के पूर्वभाग और उत्तरभाग में दे दिये गए हैं। 
मन्त्र में पहली बात कही गई है--' इन्द्रं वर्धन्तः '--इन्द्रगुण- 
विशिष्ट व्यक्तियों का संरक्षण करो, उनको बढ़ाओ और ' अराव्णः 
अपकष्वन्त: '--कपण, अदानी, अनुदार, ईर्ष्यालु और स्वार्थियों का सर्वदा 
उच्छेद करो। दूसरे शब्दों में जो इन्द्र हैं, वे आर्य हैं और जो अदानी 
आदि दुर्गुणयुक्त हैं, वे दस्यु हैं, अनार्य हैं। संसार में शान्ति के साम्राज्य 
के लिए आर्यों की वृद्धि होनी चाहिए और दस्युओं का विनाश होना 
चाहिए । 
मन्त्र में इन्द्र ' शब्द सर्वाधिक विचार-योग्य है। वैदिक वाड्मय 
में इस शब्द का अर्थ के आधार पर बहुत विस्तृत क्षेत्र है। प्रत्येक प्रकार 
की विशेष शक्ति रखनेवाले जड़ या जड़्म पदार्थ को हम इन्द्र शब्द 
से पुकार सकते हैं | संस्कृत-व्याकरण के अनुसार 'इदि' धातु से, जिसका 
अर्थ परमैश्वर्य है, यह शब्द बना है, अत: इसका शाब्दिक अर्थ हुआ-- 
परम ऐश्वर्ययुक्त। इन्द्र को बढ़ाने का अर्थ भी यही हुआ कि-- 
परमैश्वर्यशालियों को बढ़ाओ। सांसारिक धन-धान्य को परमैश्वर्य नहीं 
कह सकते। उसका स्थान तो परमैश्वर्यों में सबसे पीछे हे। इस शब्द 
का मुख्यार्थ यहाँ आत्मज्ञानी है। इन्द्र आत्मा' यह काशिका में लिखा 
भी है। कोश में भी इसके अर्थों में 'विद्येश्वर्ययुक्तम' लिखा हुआ है। 
पौराणिकों ने कल्पना कर रक्‍्खी है कि--इन्द्र के एक हज़ार आँखें 
हैं । इसकी सड्भरति आचार्य चाणक्य ने अपने “अर्थशास्त्र में इस प्रकार 





'छ्ड श्रुति-सौरभ 
लगाई है कि-- 
इन्द्रस्य हि मन्त्रिपरिषदृषीणां सहस्त्रम्‌, 
सा तच्चक्षु: तस्मादिदं द्थ्रक्षं सहस्त्राक्षमाहु: ॥। 
--कौटिल्य अर्थशास्त्र अधि० १, अध्याय ५ 
अर्थात्‌ ' इन्द्र की सचिव-सभा में एक हज़ार ऋषि थे। वे ही उसकी 
आँखें थे। इसलिए दो आँखोंवाले इन्द्र को एक हज़ार आँखोंवाला कहते 
हैं।' किन्तु हम तो इन्द्र उस आत्मज्ञानी को कहते हैं, जिसके कथन 
में एक हज़ार' ऋषियों द्वारा सुविचारित अर्थ के समान सन्देह का कोई 
स्थान न हो। आत्मज्ञान से बढ़कर कोई ऐश्वर्य नहीं। चाणक्य ने ही 
अपने सूत्र में लिखा है--'' जितात्मा सर्वार्थ: संयुज्यते ' '--- आत्मवशी 
को कोई वस्तु अलभ्य नहीं। राज्य करने का अधिकार भी शास्त्रों ने 
आत्मवशी को ही दिया है। आचार्य शुक्र के निम्न शब्द सोने के अक्षरों 
में लिखने योग्य हैं-- 
एकस्यैव योडशक्तो मनसः सन्निवर्हणे। 
महीं सागरपर्यन्तां स कथ्थ हावजेष्यति॥। 

“जो राजा अकेले अपने मन को ही वश में नहीं रख सकता, वह 
सागरपर्यन्त पृथिवी को जिसमें लाखों और करोड़ों प्रजाजन हैं, उनके 
मन को अपने वश में केसे रख सकेगा 2?” ऋषि दयानन्द जी महाराज 
ने अपने अमर ग्रन्थ सत्यार्थप्रकाश के छठे समुल्लास में राजा बनाने 
के योग्य व्यक्तियों के गुणों का वर्णन करते हुए अथर्व० कां० ६, सू० 
९८, मं० १ उद्धृत किया-- 

इन्द्रो जयाति न परा जयाता अधिराजी राजसु राजयातै। 

चअर्कत्य ईड्यो वन्द्यश्योपसद्यो नमस्यो भवेह।॥ 

ऋषि-कृत अर्थ--हे मनुष्यो! जो ( इह ) इस मनुष्य के समुदाय 
में ( इन्द्र: ) परमैश्वर्य का कर्त्ता, शत्रुओं को ( जयाति ) जीत सके ( न 
पराजयातै ) जो शत्रुओं से पराजित न हो, ( राजसु ) राजाओं में 
( अधिराज: ) सर्वोपरि विराजमान (राजयातै) प्रकाशमान हो, ( चर्कृत्य ) 
सभापति होने के अत्यन्त योग्य ( ईड्यः ) प्रशंसनीय गुण-कर्म-स्वभाव- 
युक्त ( वन्द्यः ) सत्करणीय ( चोपसद्य: ) समीप जाने और शरण लेने 
योग्य ( नमस्यः ) सबका माननीय ( भव ) होवे, उसी को सभापति राजा 
करे। 

इस मन्त्र के अर्थ में 'परम ऐश्वर्य का कर्त्तार और “शत्रुओं को 
जीत सके ' शब्द ध्यान देने योग्य हैं। शत्रुओं को जीतने के लिए इन्द्र 
होना, आत्मैश्वर्य-युक्त होना अनिवार्य है, क्योंकि परमशतन्नु तो काम- 
क्रोधादि ही हैं । जो इन आन्तरिक शत्रुओं को जीत लेगा, उसे बाह्य शत्रुओं 
को जीतना कभी कठिन नहीं होता। मनु ने भी राजा को यही परामर्श 
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दिया है-- 
इन्द्रियाणां जये योगं समातिष्ठेह्ििवा निशम्‌। 
जितेन्द्रियो हि शक्तोति वशे स्थापयितु प्रजा: ॥। 
हल ० ॥ ही 
'रात-दिन इन्द्रियों को वश में रखने के उपाय करता रहे, क्योंकि 
जितेन्द्रिय ही प्रजाओं को अपने वश में रख सकता है।' 
अत: सर्वप्रथम संसार में सुख-शान्ति के विस्तार के लिए आर्यो 
€ आत्मज्ञानियों) की वृद्धि होनी चाहिए, क्‍योंकि आत्मज्ञानी सारी वसुधा 
को अपना कुट॒म्ब कहते और समझते हैं। उनके समीप अपने-पराये 
का कोई प्रश्न नहीं होता। वे पाप से घृणा करते हैं, पापी से नहीं। इस 
प्रकार के लोग प्रथम कोटि के आर्य, अर्थात्‌ ब्राह्मण हैं। यहाँ यह शट्डा 
हो सकती है--राजा के लिए पहले जितेन्द्रिय और आत्मज्ञानी होना 
अत्यावश्यक बताया गया है, पर राजा तो क्षत्रिय होता है, उसमें 
राजसिकता तो होनी ही चाहिए। इसका समाधान मनु के शब्दों में 
पढ़िये-- 
ब्राहां प्राप्तेन संस्कारं क्षत्रियेण यथाविधि। 
सर्वस्यास्य यथान्यायं कर्तव्यं परिरक्षणम्‌॥ 
“ णएानु० ७|२ 
' क्षत्रिय होकर भी जो संस्कार और ज्ञान में ब्राह्मण-तुल्य है, उसे 
सारे राष्ट्र का प्रबन्ध यथाविधि करना चाहिए। 
आत्मज्ञान से दूसरे नम्बर पर “इन्द्र ' शब्द शारीरिक बल रखनेवालों 
के लिए प्रयुक्त होता है। बल भी बहुत बड़ा ऐश्वर्य है । छान्दोग्य (७.८ ) 
में लिखा है कि--''बलं बवाव विज्ञानाद्‌ भूय:। अपि हि शतं 
विज्ञानवतामेको बलवानाकम्पयते '', अर्थात्‌ सौ कोरे ज्ञानियों से एक 
बलवान्‌ श्रेष्ठ है, क्योंकि वह अपने बल से उन सैकड़ों को प्रकम्पित 
कर देता है ।' किन्तु वह बल '' आर्त्तत्राणाय व: शस्त्र न प्रहर्तुमनागसि ' '-- 
रित्रयों की रक्षा के लिए होना चाहिए, निरपराधों को सताने के 
लिए नहीं। मर्यादा पुरुषोत्तम श्री राम ने कहा--'' क्षत्रियैर्धार्यते चापो 
नार्त्तशब्दो भवेदिति ' '-- क्षत्रिय लोग इसलिए धनुष धारण करते हैं ताकि 
किसी दुःखी की करुणा-पुकार उनके कानों में न पड़े। निर्बलों और 
असहायों को सताने से शक्ति का क्षय होता है। दीनों की करुण पुकार 
में अग्रि-जैसी भस्म करने की शक्ति रहती है। बड़े अनुभव की बात 
कही है रहीम ने-- 
निरबल को न सताइये, जाकी मोटी हाय। 
मु्टद खाल की साँस सो सार भसम द्वै जाय ॥ 
किसी उर्दू शायर ने भी खूब कहा-- 


9६ श्रुति-सौरभ 
ग़मजदों! का आहो-नाला' रायगारे होता नहीं । 
या जमीं होती नहीं या आसमाँ होता नहीं॥ 

इसीलिए पुराना क्षात्र धर्म था कि बालक, स्त्री, वृद्ध, घायल, 
निःशस्त्र और दीनता प्रकट करनेवालों को (विशेष अवस्था को छोड़कर ) 
नहीं मारा जाता था, अत: लोक-व्यवस्था के लिए ये शारीरिक बलवाले 
इन्द्र भी अनिवार्य हैं। 

तीसरे नम्बर पर यह “इन्द्र ' शब्द सांसारिक धन-वैभव के लिए 
भी प्रयुक्त होता है । किन्तु उसी धनी को इन्द्र कहा जाएगा जिसकी दान- 
सरिता का स्त्रोत दीनों तथा पात्रों के लिए कभी मन्द नहीं होता । जिनकी 
सम्पत्ति किसी भले कार्य में आती ही नहीं, वे तो “' अनिन्द्र' हैं। भगवान्‌ 
का यह आदेश है कि कमाने के समय से देने के समय दिल और बड़ा 
रहना चाहिए---' 'शतहस्तसमाहर सहस्त्रहस्तसंकिर '' ( अथर्व० )--सौ 
हाथों से कमाते हो तो, हज़ार हाथों से दो। 

वेद तथा संस्कृत का '' अराति '' शब्द इस रहस्य पर अच्छा प्रकाश 
डालता है। लौकिक संस्कृत में यह शब्द शत्रु के अर्थ में रूढ़ हो चुका 
है, किन्तु प्राचीनकाल में कझ्ल्स और अदानी के लिए ही प्रयुक्त होता 
था। विचारना यह है कि कृपण का पर्याय यह आराति शब्द शत्रु का 
वाचक कैसे बन गया ? इसमें भी एक इतिहास छिपा है। वस्तुतः ऐसे 
लोग, जिनका पैसा समाज के सड्ड्ट के समय काम नहीं आता, अन्य 
लोगों की दृष्टि में गिर जाते हैं और लोग उनके साथ शत्रु-जैसा व्यवहार 
करने लगते हैं। वेद कहता है--''अप्रिणन्‌ मर्डितारन्न विन्दते'' 
(ऋक्‌० )--किसी के दुःख में काम आए बिना तुम अपने शुभ-चिन्तक 
नहीं बना सकते। वेद में स्थान-स्थान पर ऐसे धन की प्रार्थना है, जो 
सबके काम आवे। जो केवरू अपने ही काम आता है, उसे तो 
*“केवलाघो भवति केवलादी '” (ऋक्‌० )--जो केवल अपने उपभोग 
के लिए ही कमाता है, उसें पाप-स्वरूप कहा गया है। सेवा और 
उपभोग-हीन धन को वेद में बड़े काव्यमय ढड़ से 'आकाशबेल ' बताकर 
दूर हटाने की प्रार्थना की गई है-- 

या मा लक्ष्मी: पतयाल्रजुष्टाभिचस्कन्द वन्दनेव वक्षम्‌। 

अन्यत्रास्मत्‌ सवितस्तामितो धा हिरण्यहस्तो बसु नो रराण: ॥ 

>-अथर्व० ७।१५५।२ 

भक्त प्रार्थना करता है--हे प्रभो! “प्रीति और सेवा के काम में न 
आनेवाली अतएव मेरा पतन करनेवाली यह लक्ष्मी मुझे ऐसी चिमट गई 
है, जैसे आकाशबेल वृक्ष पर छा जाती है। वह ब्रेल वृक्ष को कोई लाभ 
नहीं पहुँचाती, अपितु उसका रस--जीवनतत्त्व चूसती रहती है और अन्त 


१. दु:ःखियों, दलितों, २. क्रन्दन, ३. निरर्थक। 
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में उसे सुखा देती है। इसी प्रकार सेवा और प्रेम के काम न आनेवाला 
धन, धनी को कोई लाभ नहीं पहुँँचाता, अपितु व्यर्थ का चिन्ता-भार 
बढ़ाकर उसकी मृत्यु का कारण बनता है।”' अतः मन्त्र के उत्तरभाग में 
प्रार्था की गई--प्रभो ! ऐसे धन को मुझसे दूर हटाके '“बसु'' दे, जो 
संसार को बसाए, उजाड़े नहीं । मनुष्य का इससे बड़ा कोई दुर्भाग्य नहीं 
हो सकता कि सब-कुछ होते हुए भी हृदय की अनुदारता के कारण 
सांसारिक व्यवहार में वह दरिद्र ही रहा चला जाबे। संस्कृत के एक 
कवि ने बहुत ही काव्यमय ढड़ः से ऐसे व्यक्तियों का चित्र खींचा है-- 

विद्ययैतव मदो येषां कार्पण्यं विभवे सति। 

तेषां दैवाभिशप्तानां सल्लिलादग्रिरुत्थित: ॥ 

'विद्या पढ़ने के बाद जिनके मन में नम्रता के स्थान पर दुरभिमान 
उत्पन्न होता है और वैभव के होने पर उदारता के स्थान पर जिनके 
मन में कृपणता आती है, उन भाग्यहीनों के लिए तो पानी में से ही 
आग उत्पन्न हो गई।' 

तो इन तीसरे प्रकार के धनवाले इन्द्रों की भी संसार में बहुत 
आवश्यकता है। 

अब प्रश्न है--ये तीनों प्रकार के इन्द्र बढ़ें केसे 2? इसका उत्तर मन्त्र 
में दिया--' ' अराव्ण: अपक्नन्त: '' कृपण, अदाता और ईईर्ष्यालु-स्वार्थियों 
का विनाश करो। जहाँ इन्द्रों के बढ़ने से संसार में सुख और समृद्धि 
बढ़ेगी, वहाँ दस्युओं के विनाश से संसार में शान्ति स्थापित होगी। 

दूसरे शब्दों में, सार यह निकला कि संसार में उच्चकोटि के ब्राह्मण, 
उच्चकोटि के क्षत्रिय और उच्चकोटि के जैश्य बढ़ने चाहिएँ। मन्त्र में 
'वर्धन्त: ' शब्द से ध्वनित होता है कि किसी भी राष्ट्र में शूद्रों की संख्या 
कम रहनी चाहिए, अर्थात्‌ उनको अपनी योग्यतानुसार वैश्य, क्षत्रिय और 
ब्राह्मण बनने का अवसर मिलना चाहिए। जैसा कि मनु (८।२२) ने 
कहा है-- 

यद्वाष्ट्रं शूद्रभूयिष्ठे नास्तिकाक्रान्तमद्विजम्‌। 
विनश्यत्याशु तत्सरव॑ दुर्भिि क्षव्याधिपीडितम्‌ ॥ 

'जिस राष्ट्र में शूुद्र और नास्तिक अधिक होते हैं, उसका विनाश 
हो जाता है और उसमें अकाल तथा बीमारियाँ फैलती रहती हैं, क्‍योंकि 
उस राष्ट्र में पवित्रता और कार्य-सम्पादन की योग्यता समाप्त हो जाती 
है।' 

अत: वेद ने आज्ञा दी कि संसार में ज्ञान-विज्ञान के विस्तार के 
लिए, दीनों के आर्त्तनाद को समाप्त करने के लिए, अपने श्रमार्जित द्रव्य 
को बाँटकर खाने के लिए और भ्रातृ-भाव की स्थापना के लिए संसार 
को आर्य बनाना चाहिए। (. ..) 





(७9) 
ईश्वरीय ज्ाएन देद उ्चेर उद्रकर ववच्छप 
तिस्त्रो वार्च ईरयति प्र वह्लिऋतस्य॑ धीतिं ब्रहाणो मनीषाम। 
गावों यन्ति गोप॑तिं पच्छमाना: सोम यन्ति मतयों वावशानाः ॥ 
->ऋ० ९।९७। ३४ 
ऋषि:--पराशर: शाक्त:॥ देवता--पवमान: सोम: ॥ छन्‍्द: +त्रिष्टुप्‌॥ 
अन्वय: --वह्िः तिस्त्र: वात: ऋतस्य धीतिं ब्रह्मण: मनीषां प्र 
ईरयति गाव: गोपतिं पृच्छमाना: यक्ति मतय: वावशाना: सोम॑ यन्ति ॥ 
शब्दार्थ--( वह्लिः ) ईश्वर से प्राप्त ज्ञान का वाहक ऋषि ८ तिस्त्र: 
वाच्ः ) तीन प्रकार की ऋक्‌, यजु और साम लक्षणयुक्त वाणियों को 
( ऋतस्य धीतिम्‌ ) सत्य की धारणा और ( ब्रह्मण: मनीषाम्‌ ) परमात्मा 
को सत्य-प्रज्ञा को ( प्र ईरयति ) लोक में प्रचारित करता है, इसलिए 
( गाव: ) वेद-वाणियाँ ( गोपतिं पृच्छमाना: ) वाणीपति परमात्मा से 
पूछती हुई-सी ( यन्ति ) बाहर जाती हैं, अर्थात्‌ ज्यों-की-त्यों प्रकाशित 
होती हैं तथा ( मतय: ) वेदवाही ऋषियों की बुद्धियाँ ( बावशाना: ) 
वेद-प्रतिपादित पदार्थों की कामना करती हुईं ( सोमम्‌ ) सोमादि पदार्थों 
को ( यन्ति ) प्राप्त होती हैं। 
व्याख्या--इस मन्त्र में चार बातें कही गई हैं--( १) सृष्टि के आदि 
में दयालु प्रभु ने अपने ज्ञान को ऋषियों के हृदय में दिया। (२) वह 
वेद-वाणी तीन प्रकार की है। (३) वे वाणियाँ (ज्ञान) ज्यों-की-त्यों 
मनुष्यों तक ऋषियों द्वारा पहुँचीं। ऋषियों ने अपनी ओर से उनमें कुछ 
भी परिवर्तन-परिवर्धन नहीं किया। (४) सांसारिक पदार्थों का नामकरण 
भी वेद के आधार पर किया। अब क्रमश: एक-एक बात पर विचार 
कीजिये-- 
मनुष्य की अपनी कोई भाषा नहीं, अपना कोई ज्ञान नहीं। वह 
जहाँ उत्पन्न होता है, उसके माता-पिता और परिवारवाले जिस भाषा 
को बोलते हैं, उसी भाषा के शब्द उसके कानों से टकराते रहते हैं। 
धीरे-धीरे उनके संस्कार हमारे मस्तिष्क पर जमते रहते हैं और हमारी 
जिह्ना सुनी हुई ध्वनियों का अनुकरण करके उस भाषा का प्रयोग करने 
लगती है। उत्पन्न होते ही किसी अंग्रेजी बालक को भारतीय परिवार 
में रख दिया जाय तो वह भारतीय भाषा बोलने लगेगा । इसी प्रकार उसका 
रहन-सहन और खान-पान भी भारतीयों जैसा होगा । ठीक यही अवस्था 
भारतीय बालक की अंग्रेज़-परिवार में होगी। यद्यपि सामान्य व्यक्ति को 
यह बात बड़ी विचित्र-सी लगती है कि पशु-पक्षियों की और दूसरे 
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प्राणियों की, सभी की उनकी कामचलाऊ बोलियाँ अथवा ध्वनियाँ हैं 
किन्तु मनुष्य की नहीं। जो बालक गाँगे होते हैं, उनके न बोलने का 
कारण यह होता है कि वे बहरे होते हैं। कान द्वारा किसी ध्वनि को 
ग्रहण न कर सकने के कारण उनका जिलद्ला द्वारा अनुकरण भी नहीं हो 
पाता, अतएव वे गूँगे होते हैं। 

अतीतकाल में परीक्षणों द्वारा इस तथ्य की वास्तविकता प्रमाणित 
हो चुकी है। असीरिया के शासक असुर बेनीपाल और भारत के प्रसिद्ध 
बादशाह अकबर ने अपने समय में कुछ नवजात शिशुओं को गूाँगों के 
संरक्षण में एकान्त जड्ुल में १२ वर्ष की आयु तक रकक्‍्खा। [लेयार्ड 
([.,8५०००५) और रॉलिन्सन (२०५७॥॥5०४) नाम के अन्वेषकों ने नैनवा और 
बैलन (असीरिया) के प्राचीन खण्डहरों को खुदवाकर ईटों पर लिखे 
हुए पुस्तकालय निकाले | उन्हीं से असुर बेनीपाल के परीक्षणों का पता 
चला। फ़ारसी की पुस्तक 'दब्रिस्तान मज़ाहिब” से अकबर के उन 
परीक्षणों की जानकारी मिलती है, जो ३० बालकों पर किये गए।] 

उन बच्चों को जब दरबार में उपस्थित किया गया तो उनकी कोई 
भाषा नहीं थी। मानवीय सभ्यता के कुछ भी संस्कार उनमें नहीं थे। 
हमारे १२ वर्ष तक के बालक सभी गतिविधियों से परिचित हो जाते 
हैं। दूकानदार का बालक दूकान के भाव-ताव और सौदा बेचना जान 
जाता है, किसान का बालक खेतीबाड़ी के अपने काम से परिचित हो 
जाता है। यहीं तक नहीं, भेडियों की माँद में देर तक भेड़ियों के साथ 
रहनेवाले बच्चे बड़े होकर चारों हाथ-पैरों से भेड़ियों के समान चलते 
और कच्चा मांस खाते हैं। रामू नाम के बालक की तो पर्याप्त प्रसिद्धि 
हो गई थी। मानवीय प्रयत्न से उसके कुछ सभ्यता के संस्कार बनने 
लगे थे, किन्तु वह अधिक समय तक जीवित नहीं रह सका। इससे 
सिद्ध है कि मनुष्य की यदि अपनी कोई भाषा होती और अपना कोई 
मौलिक ज्ञान होता तो कोई मनुष्य-बालक खाने-पीने और चलने-फिरने 
में पशुओं के समान न बन जाता। 

इससे यह स्पष्ट है कि हमारे पास जो भी ज्ञान है, वह हमने दूसरों 
से सीखा है। इसी प्रकार हमारे माता-पिता और गुरुओं ने भी दूसरों 
से ही शिक्षा ली। इसी सिलसिले को यदि आगे तक बढ़ाते चलें तो 
सृष्टि के उस आदिमानव-समाज पर पहुँच जाएँगे जो अमैथुन सृष्टि 
से उत्पन्न हुआ। प्रश्न होता है कि उनको ज्ञान कहाँ से मिला ? इसका 
समाधान पतझलि मुनि ने किया--' स पूर्वेषामपि गुरु: कालेनानवच्छेदात्‌ ' 
(योग० १।२६)--वह अनादि परमेश्वर गुरुओं का भी गुरु है। सृष्टि 
के प्रारम्भ में मनुष्य को शिक्षा देनेवाले जब कोई माता-पिता और गुरु 
नहीं थे, तब उस दयालु प्रभु ने ही अपना ज्ञान ऋषियों के हृदय में 
प्रकट किया और तब से ज्ञान की यही अजस्त्र धारा बहती चली आ 
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रही है। जहाँ उस ज्ञान का प्रकाश नहीं पहँचा, वहाँ के मनुष्य आज 
भी पशुव॒त्‌ जीवन व्यतीत करते हैं। भारत और अफ्रीका आदि देशों की 
जड़ली जातियाँ इसका प्रत्यक्ष उदाहरण हैं। 

ऐतिहासिक दृष्टि से सभ्यता के विकास-क्रम का यह प्रकार है 
कि योरुप में सभ्यता रोम और यूनान के सम्पर्क से पहुँची। रोम में 
यूनान के द्वारा नवोन्मेष हुआ। यूनान में भारत और मिस्त्र से सभ्यता 
पहुँची तथा मिस्र को भारत ने सभ्यता का पाठ पढ़ाया। इस तथ्य को 
सभी इतिहासज्ञ स्वीकार करते हैं। अब विचारणीय यह है कि इसी नियम 
के अनुसार भारत भी तबतक उन्नति नहीं कर सकता था, जबतक कि 
उसका सम्पर्क भी अपने से अधिक सुसंस्कृत लोगों के साथ न होता। 
इसका उत्तर यही है कि यहाँ के ऋषि-महर्षियों ने परमगुरु प्रभु से प्राप्त 
ज्ञान का प्रचार और प्रसार आर्यावर्त्त में किया, जिसके कारण यहाँ मानव- 
सभ्यता के उच्चतम कीत्तिमान स्थापित हो सके। 

विकासवाद को माननेवाले तथा नास्तिक लोग यह मानते हैं कि 
मनुष्य के ज्ञान का विकास धीरे-धीरे और क्रमश: हुआ है। ईश्वरीय 
ज्ञान की कोई आवश्यकता नहीं। जब बिना ईश्वरीय ज्ञान के पशु-पक्षी 
आदि सभी अपना निर्वाह कर लेते हैं तो मनुष्य, जो इन सब में अधिक 
ज्ञानवान्‌ प्राणी है, वह अपनी आवश्यकताओं की पूर्त्ति बिना इलहाम 
(ईश्वरीय ज्ञान) के न कर सके, यह समझ में नहीं आता। उर्दू के शायर 
अकबर के समय में डार्विन के विकासवाद का अधिक प्राबल्य था। 
इसी पर व्यंग्य करते हुए अकबर ने लिखा था-- 

एवज क़रआऑ" के अब है डार्विन का जिक्र यारों में। 
जहाँ थे हजजरते-आदम, वहाँ बन्दर उछलते हैं ॥ 

साथ ही ये लोग यह भी कहते हैं कि मनुष्य के ज्ञानार्जन और 
उसकी वृद्धि के लिए प्रकृति की विस्तृत पुस्तक खुली है। मनुष्य के 
मस्तिष्क में ज्ञान-ग्रहण के लिए जो प्राकृत विचार हैं, वे ही उसके 
मार्गदर्शन के लिए पर्याप्त हैं। उनकी शब्दावलि निम्न है-- 


पगुकल एप 5इक्‍एपा[6ड एशशाशा 0५9 6 470 ० (00 26 [ए०, ॥6 
ए0]प्रा॥€ ० गर्षापार 0 6 गधापावों 8285 ॥रएौशा८20 ॥ ॥6 770. ॥॥6 
७/50070, 90ए0९/ भ06 7९०५ 0 ॥6 ठ8०80 ४6 शा।|शा ॥ 20007 |श0८५ 
णा (6 प्राएटा$८. 

अर्थात्‌ “परमात्मा के हस्तलिखित सच्चे धर्मशास्त्र दो हैं--एक तो 
प्रकृति की पुस्तक और दूसरा मन के स्वाभाविक विचार। संसार के 
रचयिता की बुद्धिमत्ता, शक्ति और दया संसार पर स्वर्णिम अक्षरों में 
लिखे हैं।' 


१. कुरआन १. क़रआन (मुस्लिम धर्म-ग्रन्थ) के एवज़ (स्थान में)।........ (मुस्लिम धर्म-ग्रन्थ) के एवज़ ( स्थान में) । 
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अब हम क्रमश: उनकी पड़ताल करते हैं। पहली बात यह है कि 
मनुष्य के ज्ञान का विकास यदि प्रकृति को देखकर हुआ तो वही विकास 
लाखों हब्शियों और कोल- भीलों में क्‍यों नहीं हुआ 2? इसलिए यह कोई 
हेतु नहीं, अपितु हेत्वाभास है। रही पशु-पक्षियों के निर्वाह की बात 
उसका उत्तर यह है कि ज्ञान दो प्रकार का होता है--एक स्वाभाविक 
दूसरा नैमित्तिक। स्वाभाविक ज्ञान पशु-पक्षियों को प्राप्त है, जितना कि 
उनकी आवश्यकता की पूर्त्ति के लिए अपेक्षित है। यह ज्ञान स्वाभाविक 
रूप से जन्म लेते ही उन्हें प्राप्त हो जाता है। उन्हें इसे सीखने की 
आवश्यकता नहीं होती। किन्तु मनुष्य को स्वाभाविक ज्ञान केवल इतना 
ही है कि वह माता का स्तन मुँह में दबाकर दूध चूसने लगता है अथवा 
डराने पर भयभीत हो जाता है, इससे अधिक नहीं। शेष समस्त ज्ञान 
उसे प्रयलपूर्वक किसी दूसरे से सीखना पड़ता है । उदाहरण से समझिये-- 
मनुष्य का बालक, चाहे पानी के आधार पर जीविका चलानेवाले नाविक 
का ही क्‍यों न हो, जबतक वह किसी का सहयोग न लेकर नियमपूर्वक 
तैरने का अभ्यास नहीं करता, उसे तैरने की विद्या नहीं आती; किन्तु 
पशु और पक्षी का बच्चा पैदा होने के कुछ घण्टों के बाद ज्यों ही चलने- 
फिरने अथवा उड़ने की शक्ति उसमें आती है, उसी के साथ उसे पानी 
में तैरना भी बिना सिखाए आ जाता है, चाहे वह जल से शून्य रेगिस्तान 
की भेंस अथवा गौ का बच्चा ही क्‍यों न हो। मनुष्य अपने जीवनकाल 
में सूती, ऊनी और रेशमी कपड़ों के सैकड़ों जोड़े पहनकर फाड़ डालता 
है, किन्तु उसे वस्त्र तैयार करने की विद्या, जबतक यथाविधि नहीं सीखे, 
नहीं आती | इसके विपरीत मकड़ी के छोटे बच्चे को अपना जाला पूरना 
बिना सिखाए अपने-आप आता है। बया पक्षी अपना घोंसला इतना 
सुरक्षित और कल्ापूर्ण तैयार करता है कि देखनेवाला चकित रह जाता 
है | इसी प्रकार इससे भी सूक्ष्म जानकारी पशु-पक्षियों को अपनी जीवन- 
रक्षा अथवा पोषण के लिए जो आवश्यक वस्तु है, वह भी स्वाभाविक 
रूप से ज्ञात है। नेवले का बच्चा सर्प-विष के प्रतिकार के लिए किस 
जड़ी को खाना चाहिए, बिना सीखे-सिखाए जानता है। खाद्य वस्तु में 
विष के मिश्रण को हमारे वैद्य और डॉक्टर नहीं जान पाते, किन्तु पक्षियों 
को आश्चर्यजनक रूप से इसका स्वाभाविक रूप से ज्ञान है। आचार्य 
चाणक्य ने राजा को खिलाने के लिए दिये जानेवाले भोजन को पक्षियों 
के पास ले-जाने का विधान किया है, ताकि उसमें विष-प्रयोग की परीक्षा 
की जा सके। उन्होंने लिखा है-- 

शुकसारिका भुड्भगराजो वा सर्पविषाशड्डायां--क्रोशति, क्रौद्चो 
विषाभ्याशे माद्यति, ग्छलायति जीव जीवक:॥ प्रियते मत्तकोकिल: । 
चकोरस्याक्षिणी विरज्येते। 

अर्थात्‌ ' भोजन में सर्प-विष का प्रयोग होगा तो तोता, मैना और 
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भँवरा शब्द करने लगेंगे। क्रौंच पक्षी विषैली वस्तु के पास नशे में झूमने 
लगेगा। जीव जीवक पक्षी परेशान हो जाएगा | कोयल की मृत्यु हो जाएगी 
और चकोर पक्षी की आँखें लाल हो जाएँगी।” यह सब ज्ञान इन पक्षियों 
को स्वाभाविक रूप से है। 

प्राकृतिक विप्लवों के विषय में भी पशु-पक्षी हमारे वैज्ञानिकों से 
अधिक जानते हैं । इस सम्बन्ध में (रिटर्न टु नेचर ' (२टापा। (0 'िश्यांपा८) 
नाम की पुस्तक में अनेक उदाहरण दिये हैं। अपनी स्थापना की पुष्टि 
के लिए. केवल एक उद्धरण काफ़ी है-- 

७0०76 ४९५5 320 श्ाीशा 6 शल्व (्ातजए 9३5 ३0०0पा 0 ॥99था 
०7 6 ॥8]970 0 ॥गाएप्ट, 06 ए॥0 शा।॥95 ९ी [6 5टशा 0 05986 
4 णागरांशी। 72८06॥000 980९, 800 6 00768॥0 क्षाा95 एटा2 725255 
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अर्थात्‌ 'कुछ वर्ष पहले, जबकि मार्टिंग के महाद्वीप में भूकम्प 
आनेवाला था, भूकम्प आने से दो सप्ताह पहले जड़ली जानवरों ने उस 
स्थान को छोड़ दिया। पालतू पशु भी कुछ दिन पहले से अशान्त हो 
गए थे। वहाँ के निवासियों ने एक वैज्ञानिक कमीशन बुलाया। उस 
कमीशन ने एक दिन पहले यह रिपोर्ट दी कि भय की कोई बात नहीं, 
लोगों को शान्तिपूर्वक अपने घरों में सो जाना चाहिए। किन्तु कुछ घण्टे 
पश्चात्‌ ही वह घोर विपत्ति आ गई । नगर का अधिकांश भाग कमीशन- 
सहित नष्ट हो गया, किन्तु पशु सब बच गए।! 

इससे सिद्ध हुआ कि पशु और पक्षियों को जितने ज्ञान की 
आवश्यकता है, वह जन्म के साथ ही उन्हें प्राप्त हो जाता है, किन्तु 
उस ज्ञान का विकास वे नहीं कर सकते। वे कोई क्लास लगाकर अपना 
ज्ञान दूसरों में संक्रान्त नहीं कर सकते। मनुष्य की स्थिति इससे भिन्न 
है। वह दूसरों से ग्रहण करके ज्ञान की पूँजी अर्जित करता है और उस 
पर मनन करके उसका विकास भी करता है, अतः प्रत्येक दृष्टि से मनुष्य 
को ईश्वरीय ज्ञान की आवश्यकता है। 

प्रकृति की पुस्तक को अपनी बौद्धिक प्रतिभा से पढ़नेवाली बात 
भी युक्ति-सज्भत नहीं है, क्‍योंकि पुस्तक से ज्ञान प्राप्त करने के लिए 
पढ़ना अनिवार्य है। कोई अपठित व्यक्ति पुस्तक से ज्ञान प्रास नहीं कर 
सकता। ठीक यही स्थिति प्रकृति की है। ज्ञानी ही उसके रहस्यों को 
समझकर उससे लाभ उठा सकता है | वृक्षों और जड़ी-बूटियों को देखकर 
एक सामान्य व्यक्ति उन्हें सुन्दर और हरा-भरा तो बता देगा, किन्तु वे 





आल का 
प्राणिजगत्‌ के लिए किस-किस रूप में उपयोगी हैं, यह उस विषय 
'का विद्वानू ही बता सकता है। उदाहरण के लिए एक नीम का वृक्ष 
है। उसके पत्ते, उसकी छाल, जड़, फूल, फल और तेल क्या-क्या काम 
आते हैं, यह एक वैद्य ही जानता है, क्योंकि उसने उस विषय के ग्रन्थ 
पढ़े हैं, अत: प्रकृति मनुष्य का पथ-प्रदर्शन नहीं कर सकती । इस सम्बन्ध 
में वैज्ञानिक 'सिसरो” के शब्द बड़े सबल और प्रभावोत्पादक हैं-- 
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' प्रकृति से हमें ज्ञान के केवल छोटे-छोटे दीपक मिले हैं, पर उन्हें 
भी हम अपने दुराचारों, दोषों और भूलों से बुझा देते हैं। सार यह है 
कि प्रकृति का प्रकाश अपनी पवित्रता और दीप्ति में कहीं भी प्रकट 
नहीं होता।' 

इस ऊहापोह से सिद्ध हुआ कि ईश्वरीय ज्ञान के बिना मनुष्य सभ्य 
नहीं बन सकता। इसीलिए दयालु प्रभु ने अपना ज्ञान मनुष्य के कल्याण 
के लिए चार ऋषियों के हृदय में दिया। 

मन्त्र को दूसरी बात है कि वेद हैं तो चार, किन्तु चारों वेदों के 
मन्त्र तीन प्रकार के ऋक, यजु: और साम रूप में हैं। इसीलिए चार 
वेद होते हुए भी तीन वेद कहलाते हैं। जैसा कि शतपथ ९।५।१।॥१५९ 
में कहा है--'तद्‌ यत्तत्‌ सत्यं त्रयी सा विद्या' अर्थात्‌ “जो कुछ सत्य 
है, वही जत्रयी विद्या (चार वेद) है।” इन तीनों के लक्षण निम्न हैं-- 
“नियताक्षरपदावसाना ऋक्‌ '--नियत अक्षर और पद में जिसकी समाप्ति 
हो, उसे ऋक्‌ कहते हैं। ' अनियताक्षरपदावसाना यजु: '--जिन मन्त्रों 
का नियम से अन्त प्रतीत न हो, उन्हें यजु:, अर्थात्‌ गद्य कहेंगे। 'प्रगीतं 
मन्त्रवाक्यं साम “--जहाँ मन्त्र-बाक्य को गान में प्रयोग करें, उसे साम 
कहते हैं। 

मन्त्र को तीसरी बात है कि प्रभु की वाणी प्राप्त तो हुई ऋषियों 
के द्वारा, किन्तु है वह विशुद्ध। ऋषियों ने अपनी ओर से उसमें कुछ 
नहीं मिलाया। क्‍योंकि मूलरूप में मनुष्य का अपना कोई ज्ञान है ही 
नहीं, अत: यह ठीक ही है कि ऋषियों ने अपनी ओर से उसमें कुछ 
नहीं जोड़ा। 

मन्त्र की चौथी बात है कि सांसारिक पदार्थों के नाम भी ऋषियों 
ने वेदों से शब्द ले-लेकर रक्खे। वेद में शरीर की नाड़ियों का वर्णन 
करते हुए 'इमं में गड़े यमुने सरस्वती ' आदि शब्द ऋषियों को मिले। 
ऋषियों ने देखा जिस प्रकार ये नाड़ियाँ रक्त बहाकर शरीर की पुष्टि 
और रक्षा करती हैं, उसी प्रकार प्थिवी पर बहनेबाली नदियाँ भी पानी 
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बहाकर प्रदेशों को सींचकर अनेक प्रकार की ओषधियाँ, फल और 
अन्नादि उत्पन्न करती हैं । इन गुणों की समानता को देखकर उन्होंने नदियों 
का नाम-गड़ा, यमुना और सरस्वती आदि रख दिया। संसार में बिना 
नाम की कोई वस्तु नहीं है और वे सारे नाम ऋषियों ने वेद के शब्दों 
से रक्खे। जैसा कि मनु ने भी कहा है-- 
सर्वेषां तु स नामानि कर्माणि च पृथक्‌-पृथक्‌। 
वेद-शब्देभ्य एवादौ पृथक्‌ संस्थाएुच निर्ममे॥ 
जल 5३ 
“पशु, पक्षी आदि सब जीवों के नाम तथा कर्म पृथक्‌ू-पृथक्‌ वेदों 
के शब्दों के अनुकूल रक्खे गए और भिन्न-भिन्न संस्थाएँ वेदानुसार 
बनाई।!' 
व्यक्तियों के नाम भी इसी प्रकार रक्खे गए। वेद में विश्वामित्र 
शब्द सर्वप्रिय के अर्थ में आया। इस भाव को स्वीकृत करके लोक में 
व्यक्तियों के नाम भी वैसे रख दिये गए। कुछ लोग प्रचलित व्यक्तियों 
के नाम देखकर इस भ्रम में पड़ जाते हैं कि वेद में इतिहास है। वस्तुत: 
वेद का ऐतिहासिक व्यक्तियों से कुछ भी सम्बन्ध नहीं है। 


. 


(८) 
अछापूर्ण हृढ्य ब्रे उब्से ध्याउशे 
7 पल श्र हे र है नल 
अग्रिमिन्धानो मनसा धियं सचेत मत्य: । 
$: व नि. है है 
अग्रिमिन्धे विवस्वभि: ॥। --साम० १९ 
ऋषि: -- भरद्वाज: ॥ देवता--अग्रमि: ॥ छन्‍्दः--गायत्री ॥ 
शब्दार्थ--( मर्क्त्य: ) मनुष्य ( मनसा ) श्रद्धा से ( अग्रिम्‌ ) परमात्मा 
का ( इन्धानः ) ध्यान करता हुआ ( धियम्‌ ) बुद्धि को ( सचेत ) अच्छे 
प्रकार प्राप्त हो, इसलिए ( विवस्वभि: ) सूर्य-किरणों के साथ ( अग््नमिम्‌ ) 
परमेश्वर को ( इन्धे ) हृदय में विराजित करे। 
व्याख्या--मन्त्र में मुख्य रूप से तीन बातें कही गई हैं--(१) 
मनुष्य को श्रद्धापूर्वक प्रभु का भजन करना चाहिए। (२) भक्ति का 
क्या फल होता है 2? (३) भजन का उत्तम समय कौन-सा है? अब 
क्रमश: विचार कीजिये। 
मनुष्य का मुख्य कर्त्तव्य प्रभु की उपासना है। वर्तमान शरीर ही 
वह स्थल है, जहाँ मनुष्य कर्मों का फल भी भोगता है और नये कर्म 
भी करता है। ये नवीन कर्म इस प्रकार के हों जो इस आवागमन के 
चक्र से छुटकारा दिला दें। इस लक्ष्य की प्राप्ति प्रभु की उपासना से 
ही सम्भव है। प्रभु की उपासना करने से बुद्धि निर्मल और पवित्र हो 
जाती है। बुद्धि पवित्र होने से मिथ्याज्ञान हट जाता है। मिथ्याज्ञान के 
समाप्त होने से अशुभ कर्म की ओर से प्रवृत्ति हट जाएगी। अशुभ कर्मों 
के छूटने से मनुष्य जन्म-मृत्यु के चक्र से निकल जाएगा। जब जन्म 
व मृत्यु ही समाप्त हो गए तो दुःखों से छुटकारा तो अपने-आप मिल 
गया और मुक्त हो गया। इस बात को गौतम मुनि ने न्‍्यायदर्शन में इस 
प्रकार प्रतिपादित किया है कि-- 
दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिशथ्याज्ञानानाम॒त्तरोत्तरापाये तदनन्तरापायादपवर्ग: । 
>+न्याय० १।२ 
विधि और निषेध, हेय तथा उपादेय की व्यवस्था मनुष्य के लिए 
ही है, क्योंकि वह परिणाम को विचारकर ही किसी कार्य में प्रव॒त्त होता 
है। पशु में यह क्षमता नहीं है। वह तो स्थूल रूप में देखकर प्रवृत्त 
होनेवाला प्राणी है। पशु शब्द की व्युत्पत्ति भी यही है--''पश्यति 
सर्वानविशेषेणेति पशु: ''--जो किसी वस्तु को देखकर ग्राह्म व त्याज्य 
का विवेक न कर सके, उसे पशु कहते हैं। मनुष्य-शरीर धारण करके 
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जो इस विवेक से काम नहीं करता, उसमें और पशु में कोई अन्तर 

नहीं है। शास्त्रकार ने उत्तम विश्लेषण किया है-- 
आहारनिद्राभयमैथुनक्ल, सामान्यमेतत्पशुभिर्नराणाम्‌ | 
धर्मो हि तेषामधिको विशेषो, धर्मेणहीना: पशुभि: समाना: ॥ 

' खाना, सोना, डरना और सन्‍्तान उत्पन्न करना, इन चार बातों में 
मनुष्य और पशु समान हैं। मनुष्य की विशेषता धर्म, “'कर्त्तव्य-बोध ''! 
की है। जिनमें यह विवेक नहीं है, वे मनुष्य पशु के समान हैं।' 

यदि आप इस श्लोक पर थोड़ी गम्भीरता से विचार करें तो ज्ञात 
होगा कि लेखक ने मनुष्य के साथ भारी रियायत की है तथा पशुओं 
के साथ घोर अन्याय, क्योंकि जिन चार बातों में मनुष्य और पशु में 
समानता बताई गई है, वह उस रूप में नहीं है । ' आहार ' को ही लीजिये-- 
पशुओं का आहार मर्यादेत और नियमित है। मांसाहारी पशु मांस ही 
खाते हैं, घास और चारा नहीं। एक शेर और चीता भूख से कितना 
ही व्याकुल हो, वह घास नहीं खा सकता | इसी प्रकार प्राणियों में सबसे 
मूर्ख समझा जानेवाला प्राणी गधा चाहे कितना ही भूखा हो, वह कभी 
मांस नहीं खा सकता। ये सभी पशु प्रकृति-निर्मित आहार-मर्यादा का 
पालन करते हैं, किन्तु इनकी तुलना में मनुष्य इन सब से गया-गुज़रा 
है। वह सभी-कुछ चट कर जाता है। ठीक ही लिखा था कविवर 
मैथिलीशरण गुप्त ने-- 

केवल पतंग विहंगमों' में; चलचरों में नाव ही। 
भोजनार्थ चतुष्पदों' में; चारपाई बच रही ॥ 

इस प्रकार श्छोक-लेखक ने आहार के विषय में मनुष्य और पशु 
को समान बताकर मनुष्य के साथ पक्षपात किया है। दूसरी बात 'निद्रा' 
की है| इसमें भी पशु-पक्षी नियमित हैं । मनुष्य के सोने-जागने का कोई 
नियम नहीं। आजकल पश्चिम के देशों की नक़ल में रात को बारह- 
एक बजे सोना और प्रातः: ९ बजे तक उठना फ़ैशन में आ गया है, 
जो भारत की जलवायु की दृष्टि से अत्यन्त हानिकारक है। जो लछोग 
सूर्योदय के पश्चात्‌ जागते हैं, उन्हें सारा दिन सुस्ती घेरे रहती है। 

प्रश्नोपनिषद्‌ १, मन्त्र ६ और ७ में वर्णन हैं कि--' ' आदित्य उदयन्‌ 
यत्‌ प्राची दिशं प्रविशति तेन प्राच्यान्‌ प्राणान्‌ रश्मिषु संनिधत्ते। 
यद्दक्षिणां यत्‌ प्रतीची यदुदीची यदधो-यदूर्ध्व यदन्तरा दिशो यत्‌ सर्व 
प्रकाशयति तेन सर्वान्‌ प्राणान्‌ रश्मिषु सन्निधत्ते।'' 

“सूर्य उदित होते ही अपनी किरणों से समस्त दिशाओं और ऊपर- 
नीचे सब स्थानों के प्राणवायु को खींच लेता है।' यही कारण है कि 
सूर्योदय से पूर्व उठनेवाले जिस स्फूर्त्ति व ताज़गी का अनुभव करते हैं, 


१. पक्षियों, २. चौपायों। 





शी <&<><_............. >षचंा 
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वह देर से उठनेवालों को प्राप्त नहीं होती और उन्हें आलस्य घेरे रहता 
है। अतः निद्रा के विषय में भी पशु-पक्षी मनुष्य से अच्छे हैं, समान 
नहीं । 

तीसरी बात ' भय ' की है। मनुष्य जितना भयाक्रान्त रहता है, उतने 
पशु-पक्षी नहीं। उनके समक्ष भय का कारण उपस्थित होने पर वे डरते 
हैं, कारण के दूर होते ही वे निश्चिन्त हो जाते हैं। किन्तु मनुष्य-- 
वर्षों बाद आनेवाले भय की चिन्ता में भी घुला रहता है। इसी प्रकार 
आपत्ति का समय बीत जाने पर भी उसे स्मरण कर-करके ही सन्‍्तप्त 
(संत्रस्त) रहता है, अत: इसमें भी मनुष्य का पलड़ा हल्का है। 

श्लोक में चौथी बात 'सनन्‍्तानोत्पत्ति' की है। पशु और पक्षियों का 
ऋतुगमन का समय निश्चित होता है । उस समय के बीतने पर नर और 
मादा साथ-साथ रहते हुए. भी काम के वशीभूत नहीं होते। मनुष्य इनमें 
से किसी भी मर्यादा के साथ बँधा हुआ नहीं है। अतः इन चारों बातों 
में मनुष्य से पशु-पक्षी अच्छे हैं। यदि मनुष्य धर्महीन है, तो पशुओं 
से कहीं अधिक निकृष्ट है। 

महर्षि कणाद ने संसार में भौतिक दृष्टि से ऊँची-से-ऊँची स्थिति 
दिल्शनेवाले ऐहिक कर्त्तव्यों तथा मोक्षसुख का अधिकारी बनानेवाले 
पारमार्थिक कर्त्तव्यों, दोनों को ही धर्म माना है। ऋषि के शब्द हैं-- 
““यतो5 भ्युदयनिः श्रेयस्सिस्धः स॒ धर्म: ।'' यहाँ मन्त्र में श्रद्धापूर्वक 
ईश्वर-चिन्तन के द्वारा मेधा को प्राप्त करने की बात कही गई है। मन्त्र 
में ''मनसा धियं सच्चेत'' में '“मनसा'' (श्रद्धा से) शब्द महत्त्वपूर्ण 
है। भक्ति में यदि श्रद्धा नहीं तो बह निष्प्राण कलेवर के समान है। वह 
ईश्वर- भजन का दिखाता तो है, किन्तु उससे आत्मा में जो उत्कर्ष आना 
चाहिए, वह नहीं आता। 

श्रद्धापूर्वक ईश्वर-चिन्तन मनुष्य के मुख्य कर्त्तव्यों में सर्वप्रथम है। 

प्रभु का भजन अथवा जप, भावना और श्रद्धा के साथ होना चाहिए, । 
बिना भावना के भजन निरर्थक है। उसका मन पर कोई प्रभाव नहीं 
होता। भक्ति के क्षेत्र में अनेक प्रकार के भ्रान्तिपूर्ण ढर्रें पड़ गए हैं, जिनसे 
लाभ के स्थान पर हानि होती है। अनेक लोग मालाओं से प्रणब-जप 
करते हैं, गायत्री-मन्त्र की माला फेरते हैं। उनके इस जप का विश्लेषण 
किया जाय तो यह है कि जीभ तो ओम्‌-ओम्‌ मुख में बोल रही है 
और गणना के लिए अंगुलियों में माला के मनके घूम रहे हैं तथा मन 
न जाने कहाँ-कहाँ दौड़ रहा है | जैसाकि इसी भाव का शब्दचित्र कबीर 
ने उतारा है-- 

माला तो कर में फिर, जीभ फिरे मुख माहिं। 
मनुआ तो चहूँ दिसि फिरैे; यह तो सुमिरन नाहिं ॥ 
उर्दू के प्रसिद्ध शायर अकबर इलाहाबादी ने भी अच्छा लिखा है-- 


८८ श्रुति-सौरभ 
नामे-खुदा को “अकबर ” जेबे-जुबों तो पाया। 
इश्के - बुतों को लेकिन नक्षे - कब देखा ॥ 

'यूँ तो प्रभु का नाम भक्तों की जीभ पर शोभित पाया, किन्तु 
सांसारिक प्रेमियों के चित्र हृदय के अन्दर विराजते हैं!” भक्ति की इस 
स्थिति का मन को पवित्र करने में कोई स्थान नहीं । हाँ, बिगाड़ अवश्य 
होता है। प्राय: ऐसे भक्तों को अपने जप की मालाओं की संख्या पर 
ही घमण्ड हो जाता है। वे अपने को पहुँचा हुआ और दूसरे को नास्तिक 
कहने लगते हैं। इससे तो वे भजन का दम्भ न करें तो अच्छे रहें-- 
स्वयं भी अहंकार से बचेंगे और दूसरे लोग भी भ्रम में फँसने से बचेंगे। 

अत: मन्त्र में पहला परामर्श है कि श्रद्धा और भावनापूर्ण मन से 
प्रभु का भजन करो। उससे ही जीवन पर प्रभाव होगा। किसी शायर 
ने बहुत उत्तम कहा है-- 

खुल्से-दिल से हो सिज्दा, तो उस सिज्दे के क्‍या कहने / 
वहीं क्ाबा सरक आया, जर्बीं मेने जहाँ रख दी॥ 
भावनापूर्ण हृदय से प्रभु-स्मरण किया जाय तो यह बहुत होगा। 
फिर तो भक्त प्रत्येक क्षण आनन्द के झूले में झूलेगा। श्रद्धा और भावना 
मसनौती की वस्तु नहीं हैं। उनका आधार सत्य पर होना चाहिए, श्रद्धा 
शब्द दो शब्दों के मेल से बना है--अश्रत्‌-धा, श्रत्‌ का अर्थ है सत्य 
और धा का अर्थ है धारण करना, अर्थात्‌ पहले ऊहापोह से सत्य को 
जानो और फिर उसे धा>धारण करो, आचरण में लाओ, तो उसे श्रद्धा 
कहते हैं। केवल जानना भी निरर्थक है, जबतक कि वह ज्ञान क्रिया 
के साथ न जुडे। श्रद्धा के स्वरूप के विषय में वेद ने स्पष्ट कहा है-- 
दृष्ट्वा रूपे व्याकरोत्‌ सत्यानृते प्रजापति: । 
अश्रद्धामनृते 5दधाच्छुद्धाश& सत्ये प्रजापति: ॥ 
--अजु० १९ । ७७ 

- प्रभु ने सत्य और असत्य के स्वरूप का विश्लेषण कर दिया 
है। अनृत को अश्रद्धा के साथ जोड़ा है और श्रद्धा को सत्य के साथ । 

सश्रद्ध होकर प्रभु-भजन का क्‍या लाभ होगा ? इसका उत्तर कपिल 
मुनि ने सांख्यदर्शन के पहले सूत्र में दिया है--' ' अथ त्रिविधदु:रखात्यन्त- 
निवृत्तिरत्यन्तपुरुषार्थ: ' “-- आधिदैविक, आधिभौतिक और आध्यात्मिक, 
तीन प्रकार के ये दुःख मानवमात्र को संत्रस्त रखते हैं; इनसे छुटकारे 
का एक उपाय प्रभु की उपासना ही है। इसी को सांख्यकार ने ' अत्यन्त 
पुर षार्थ ” कहा है। वेद ने भी कहा--'' तमेव विदित्वाति मृत्युमेति नान्‍्य: 
पन्‍्था विद्यतेडयनाय। ' '--' इस त्रयताप से छुटकारा प्रभु के साक्षात्कार 
से ही होता है।” सांसारिक साधनों से हम अल्पकालिक उपाय तो कर 
लेते हैं, किन्तु कुछ समय के बाद वह विभीषिका फिर वैसी-की-वैसी 
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ही सम्मुख आ खड़ी होती है। यही बात सांख्यकार ने कही कि-- न 
दृष्टात्‌ तत्‌ सिद्धिर्निवृत्तेउप्यनुवृत्तिदर्शनात्‌। '--सांसारिक बस्तुओं 
द्वारा उन दुःखों से पीछा नहीं छूट सकता, क्योंकि '' निवृत्तेउप्यनुवृत्ति- 
दर्शनात्‌''-- थोड़ी देर के लिए उनकी निवृत्ति होती है और फिर वे 
वैसे-के-वैसे ही सम्मुख आ खड़े होते हैं। भूख लगने पर भोजन लेने 
से वह कष्ट निवृत्त लूगता है, किन्तु कुछ घण्टों के बाद वह सहझ्डूट 
उसी प्रकार फिर आ उपस्थित होता है। यह कुछ घण्टे के बाद को 
बात भी मोटे रूप से सोचने में ही है। वास्तविक स्थित्ति यह है कि 
भोजन समाप्त करते ही भूख शनै:-शनै: उभरने लगती है, चाहे वह एक 
ग्रास का भी कुछ ही भाग क्‍यों न हो। अतः इससे पीछा छुड़ाने का 
एकमात्र उपाय प्रभु-दर्शन है । इसी बात को श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ के ऋषि 
ने बहुत काव्यमय ढड्ढ से कहा है-- 

यदा चर्मवदाकाशूां वेष्टयिष्यन्ति मानवा: । 

तदा देवमविज्ञाय दुःखस्यान्तो भविष्यति॥ -:5।२० 

“जब लोग चमड़े के समान आकाश को लपेटने में समर्थ हो जावेंगे, 
तब सम्भवत: प्रभु को जाने बिना दु:खों से छूट सकेंगे ।' सार यह निकला 
कि जिस प्रकार आकाश का चर्मवत्‌ वेष्टन (लपेटना) असम्भव है, 
उसी प्रकार प्रभु को जाने बिना दुःखों से छूटना भी सम्भव नहीं है, 
अत: मन्त्र की पहली बात हुई कि भावनापूर्ण हृदय से प्रभु का भजन 
करना चाहिए। 

मन्त्र की दूसरी बात है भक्ति से मनुष्य विवेकी बनके सत्‌ और 
शुभ कर्म करेगा। उसकी विद्या ज्ञान के प्रकाश का कार्य करेगी । उसका 
धन अभावग्रस्त समाज की आवश्यकताओं का पूरक होगा। उसको शक्ति 
और क्षमता गिरतों को उठाएगी। यह भी ईश्वर-भक्ति ही है। वह भक्ति 
चिन्तन के द्वारा थी और यह कर्म के द्वारा। वास्तव में देखा जाय तो 
यह दूसरा पक्ष अधिक महत्त्वपूर्ण है। जो-कुछ अपने पास हो, उसे दूसरों 
के लिए अर्पित करना, यह देवत्व है। इस भक्ति का लाभ यह होगा 
कि मनुष्य ऊँचा उठकर देव बन जाएगा। 

'प्रभु-भक्ति से बुद्धि निर्मल होती है और मनुष्य पवित्र कर्म करता 
है। गौतम मुनि ने न्‍्यायदर्शन में इसका क्रमिक और सुन्दर वर्णन किया 
है--' ' दु:खजन्मप्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरापाया- 
दपवर्ग: ''--'' बुद्धि के निर्मल होने पर ही मिथ्याज्ञान, अर्थात्‌ अविद्या 
के फन्‍्दों से मनुष्य बचेगा।” अविद्या के विषय में पतझलि ऋषि ने 
योगदर्शन में कहा है--' ' अनित्याशुचिदु:खानात्मासु नित्यशुचिसुर्त्षात्म - 
ख्यातिरचिद्या ' '--' अनित्य संसार और शरीर आदि को नित्य मानना, 
अर्थात्‌ जो कार्यजगत्‌ देखने-सुनने में आ रहा है उसे यह समझना कि 
वह सदा से है और सदा रहेगा, यह अविद्या का पहला अज्भ है।' अशुचि, 


९० श्रुति-सौरभ 
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मलमय शरीर और मिथ्याभाषण व चोरी आदि अपवित्र कामों को पवित्र 
समझना, दूसरा अज्ग है। अमर्यादेत विषय-सेवनरूप दु:ख में सुख 
समझना, अविद्या का तीसरा अद्भ है और अनात्मा में आत्मबुद्धि रखना 
अविद्या का चौथा अज्ल है। इस प्रकार यथार्थ ज्ञान होने पर दूषित कर्मों 
में प्रवृत्ति समाप्त हो जाबेगी। इस प्रव॒त्ति के समाप्त होने पर जन्म और 
भोग का झंझट समाप्त हो जाएगा, और जब शरीर का बन्धन ही न रहा 
तो दुःख स्वतः: समाप्त हो गए। सब झगड़ों की जड़ तो शरीर ही है। 
किसी उर्दू के शायर ने इस सम्बन्ध में बड़े पते की बात कही है। 

जिन्दगी ये कहके दी रोजे-अजल!' उसने मृज्ञे, 

यह हकीकत ग़म की ले ओर राहतों के ख्वाब देख / 

किन्तु यह साधना का मार्ग लिखने और कहने में जितना छोटा 
और सामान्य लगता है, इसका क्रियात्मक रूप उतना ही कष्ट-साध्य 
है। निरन्तर जागरूक रहकर तलवार की धार पर चलने के समान कठिन 
है। किसी संस्कृत के कवि ने ठीक ही कहा है-- 

विषस्थ विषयाणाद्ष दूरमत्यन्तमन्तरम्‌। 
उपभुक्त विषं हन्ति विषया: स्मरणादपि॥ 

“विष से विषय कहीं अधिक भयज्ूर हैं। विष तो खाने पर ही 
मारता है, किन्तु विषय तो स्मरणमात्र से ही विनाश कर देते हैं।” अतः 
शास्त्रकारों ने इस मार्ग के पथिक को स्थान-स्थान पर सावधान किया 
है। पतञझ्ललि ऋषि ने कहा है-- 

_स तु दीर्घकालनैरन्तर्यसत्कारासेवितो दूृढभूमि: ' '--' इस मार्ग 
पर दीर्घकाल तक यात्रा करनी होगी । साधना, भजन और मनन भी निरन्तर 
चलेगा, वह भी सावधानी से और श्रद्धापूर्वक |” तब पैर डगमगाने बन्द 
होंगे और मुसाफ़िर की मंज़िल पर पहुँचेगा। मार्ग कठिन अवश्य है, 
किन्तु साहसी लोग पार जाते ही हैं-- 

चले चलिये कि चलना थी दलीले-कामरानी' हैं। 
जो थककर बैठ जाते हैं; उन्हें मंजिल नहीं ग्िलती ॥ 

महर्षि व्यास ने कहा--' ' अथेते विक्षेपा: समाधिप्रतिपक्षास्ताभ्या- 
मेवाभ्यासवैराग्याभ्यान्निरोद्धव्या: ''---' समाधि में विन्न डालनेवाले विश्षेपों 
पर भी अभ्यास और वैराग्य से ही विजय पाई जा सकती है।' एक 
साधक भी रहेगा तो संसार में ही, केबल उसे समाज में व्यवहार का 
दृष्टिकोण बदलना पड़ेगा। उसे दुनिया में दुःखी और सुखी, पापी और 
पुण्यात्मा सभी मिलेंगे, पर किससे कैसे निपटे कि साँप भी मर जाय और 
लाठी भी न टूटे 2? इस सम्बन्ध में भी महर्षि पतझ्ललि ने अच्छा परामर्श 
दिया है--'' मैत्रीकरुणामुदितोपेक्षाणां सुखदु:रतब्रपुण्यापुण्यविषयाणां 


२. सृष्टि के प्रारम्भिक दिन, २. सफलता का लक्षण। 
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भावनातश्चित्तप्रसादनम्‌ ।'' ऋषि ने कहा--' जो संसार में तुम्हें सुखी 
प्रतीत हों उनसे मैत्रीभाव रक्खो, उनकी सुख-सामग्री को देखकर प्रसन्न 
होओ ! दुःखियों को देखकर आपका चित्त द्रवित होना चाहिए. और उनके 
कष्ट-निवारण में सहयोग करना चाहिए पुण्यात्माओं के पवित्र कर्मो 
के कारण समाज में उनके यश और सम्मान को देखकर मुदित होना 
चाहिए। समाज में व्यसनी और कुमार्गगामियों के प्रति उपेक्षा का भाव 
रखिये। ऐसों की शत्रुता और मित्रता दोनों ही बुरी हैं।' इस विषय में 
रहीम ने बहुत उत्तम कहा है-- 

रहियसन ओछे नरन सो वैर भल्ो न प्रीति । 

काटे चाटे शवान के; दोऊ भांति अनीति ॥ 

'कुत्ते से प्यार करेंगे तो वह चाटेगा और लड़ेंगे तो वह काटेगा। 
इसलिए उससे उपेक्षा ही ठीक है।' और अधिक पथ-प्रदर्शन की 
आवश्यकता हो तो सत्यार्थप्रकाश का नवम समुल्लास देखिये। 

मन्त्र की तीसरी बात है--आराधना और साधना के लिए कौन- 
सा समय उपयुक्त है ? तो मन्त्र में बताया कि प्रात: ब्राह्म-मुहूर्त से लेकर 
सूर्योदय तक का समय इस साधना के लिए सर्वोत्तम है। 

यों तो प्रत्येक समय और प्रत्येक कार्य करते समय हमें प्रभु का 
ध्यान करना चाहिए, तभी हम दृष्कर्मों से बच सकते हैं | यदि एक व्यक्ति 
प्रात:काल घर में उठकर प्रभु-भजन करता है और वह दुकान पर जाकर 
जिस मर्यादा का पालन करना चाहिए, नहीं करता या कार्यालय में जाकर 
रिश्वत के प्रो भन में फँस जाता है, तो वह क्‍या भक्ति है ? ऐसी भक्ति 
से तो भक्ति का मार्ग बदनाम ही होता है, क्‍योंकि ऐसे व्यक्ति के पूजा- 
पाठ से लोग उसको धार्मिक समझने के भ्रम में पड़ जाते हैं और धोखा 
खाते हैं। प्रतिक्रिया यह होती है कि भगवान्‌ को स्मरण करनेवाले ये 
भक्तजन बहुत बेईमान होते हैं और संसार में नास्तिकता को बढ़ावा मिलता 
है। बहुत ही अच्छा लिखा है उर्दू के शायर अकबर ने-- 

ख़ुदा के बन्दों को देखकर ही, खुदा से गमुन्किर* हुई है दुनिया। 

कि ऐसे बन्दे हैं जिस ख़ुदा के; वो कोर्ई अच्छा ख़ुदा नहीं हैं ॥ 

अत: ईश्वर को स्मरण करने का अर्थ है--प्रत्येक काम को 
पवित्रतापूर्वक मर्यादाओं की रक्षा करते हुए करना चाहिए। ईश्वर के 
भजन में स्थान और समय का भी बहुत महत्त्व होता है। ऐसा तो है 
नहीं कि कोई भी प्रात: आँख मींचकर बैठ जाए तो एक-साथ भक्ति 
का स्त्रोत फूट पड़ेगा। हाँ, यदि अन्त:करण में कुछ सात्त्विकता है और 
बाहर से चित्तवृत्तियों को हटाकर एकाग्र करना चाहता है तो इस कार्य 
में शान्त-स्थान और ब्राह्म-मुहूर्त का समय अवश्य ही सहायक होता 








९, नास्तिक। 
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है। यदि चित्त में सातक्त्विकता नहीं है तो इसके विपरीत भी हो सकता 
है। ठीक ही कहा है भर्तृहरि ने-- 
स्थान विविक्त यमिनां विमुक्तये, कामातुराणां मदकामकारणम्‌ ॥। 
' एकान्त-स्थान साधकों के लिए सिद्धि में सहायक होता है, किन्तु 
वही एकान्त-स्थान विषयी और कामियों की दुर्वासनाओं को और भी 
भड़कानेवाला होता है।' अत: स्थान और समय, ये दोनों ऐसे बाह्य- 
साधन हैं, जो चित्तगत विचारों को प्रेरणा देकर प्रदी्त कर देते हैं। यही 
बात एक उर्दू के शायर ने. भी सुन्दर ढड़ग से कही है-- 
न खिजाों! में है कोर्ड तीरयगी', न बहार में कोई रोशनी ।/ 
ये नजर-नज़र के चिराग़ हैं; कहीं जल गए कहीं बुझ गए ॥ 
प्रात: का समय बहुत सुहावना और सात्त्विक होता है। इस समय 
में चित्तवृत्ति सरलता से शान्त होकर एकाग्र हो जाती है । इसलिए सूर्योदय 
के समय का विशेष रूप से उल्लेख मन्त्र में किया गया। इसके साथ 
यदि पर्वत की उपत्यका या अधित्यका अथवा नदियों का सड्भजम-स्थल 
हो ह और भी अनुकूलता होगी। इस सम्बन्ध में स्वयं वेद ने प्रेरणा 
की 


उपहूरे गिरीणां सड़मे चर नदीनाम्‌। धिया विप्रो अजायत॥ 
-सजु० २६। १५५ 

“पर्वत की कन्दराओं में और नदियों के सड्भम पर मनुष्य की बुद्धि 
सात्त्विक हो जाती है।” अतः मन्त्र में कहा गया है कि प्रात: के समय 
को प्रभु-ध्यान में लगाना चाहिए। 

सायंकाल की सब्ध्या सूर्यास्त के समय से प्रारम्भ करके 
“आऋक्षविभावनात्‌!' '--' जबतक भले प्रकार तारे निकल आवें, तबतक 
करनी चाहिए। प्रात: जबतक तारे दीखें, तब से प्रारम्भ करके सूर्योदय 
तक करनी चाहिए।' यूं तो आस्तिक को प्रत्येक समय प्रभु का स्मरण 
करना चाहिए और प्रतिक्षण प्रभु को साक्षी मानकर ही काम करना चाहिए, 
तभी आचार-विचार शुद्ध रह सकते हैं। 

भजन के लिए स्थान का भी महत्त्व है। स्थान शुद्ध, पवित्र और 
शान्त होना चाहिए। मनु का परामर्श तो है-- 


अपां समीपे नियतो नैत्यिकीं विधिमास्थित: । 
सावित्रीमप्य धीयीत गत्वारण्यं समाहित: ॥ 
२।१५१५०४ 
_सन्ध्या-वन्दन पानी के पास करना चाहिये, अर्थात्‌ नदी अथवा 





१. पतझड़, २. अँधेरा। 
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तालाब के किनारे; और वनप्रदेश हो तों और भी अच्छा है।' आशय 
यह है कि जल के समीप चित्त शान्ति अनुभव करता है। इसी प्रकार 
चित्त-शमन में एकान्त रम्य वन भी सहायक होता है। 
आजकल इसमें शिथिलता आ गई है। प्राचीनकाल में इन मर्यादाओं 
का कठोरता से पालन किया जाता था। महर्षि मनु ने तो यहाँ तक लिखा 
है कि-- 
न तिष्ठति तु यः पूर्वा नोपास्ते यस्तु पश्चिमाम्‌। 
स शूद्रवद्‌ बहिष्कार्य: सर्वस्माद्‌ द्विजकर्मणः ॥ 
-र२। १०२ 
'जो प्रात: और सायं सन्ध्या नहीं करता, वह शूद्र के समान सब 
द्विज-कर्मों का अनधिकारी है ।' रामायण और महाभारत में स्थल-स्थल 
पर आप पढ़ेंगे कि प्रात: और साय॑ सन्ध्या का समय होते ही उस युग 
में लोग आवश्यक-से-आवश्यक कार्यों को छोड़कर भजन के लिए बैठ 
जाते थे। 
ईसाई, मुसलमान और सिखों की अपेक्षा हिन्दूमात्र में तो यह 
शिथिलता है ही, और पारिवारिक दृष्टि से आर्यसमाजी तो और भी प्रमादी 
हैं। यत्रपूर्वक यह बुराई दूर होनी चाहिए तथा पारिवारिक सम्मिलित 
सन्ध्या की प्रथा डालनी चाहिए । 


(2.2 


(९) 
यबाव्वी उच्चेर ग्हौरवयुत्त जीवन बित्हउच्चे? 
आर्युषायुष्कृतों जीवायुष्माज्जीब मा मृथा:। 
प्राणेनात्मन्वरतों जीव॒ मा मृत्योरुदंगा वशंम्‌॥ 
रे --अथर्व० १९।२७।८ 
ऋषि:-- भूग्वंगिरा: ॥ देवता--त्रिवृत्‌॥ छन्‍्द:-- अनुष्ट्प्‌॥ 
अन्वय:--आयुष्कृतां आयुषा जीव आयुष्मान्‌ जीव मा मृथा: | 
आत्मन्वतां प्राणेन जीव मृत्यो: वशं मा उत्‌ अगा: ॥ 
शब्दार्थ--( आयु:कृतां ) जीवन बनानेवालों के ( आयुषा ) जीवन 
के साथ ( जीव ) तू जीवित रह, ( आयुष्मान्‌ ) उत्तम जीवनवाला होकर 
( जीव ) तू जीवित रह। (मा मृथा: ) तू मरे नहीं ( आत्मन्वताम्‌ ) 
आत्मावालों के ( प्राणेन ) जीवन-सामर्थ्य से ( जीव ) तू जीवित रह 
( मृत्यो: ) मृत्यु के ( वशम्‌ ) वश में (मा उत्‌ अगा: ) मत जा! 
व्याख्या--शास्त्रीय दृष्टि से मानव-जीवन कर्म-योनि और भोग- 
योनि दोनों है। कुछ हमारे कर्मों का भोग शेष था, उन्हें भोगने के लिए 
तथा ज्ञानपूर्वक ऐसे नवीन कर्म करने के लिए, जो दु:खों से मुक्ति दिला 
दें, उसी उद्देश्य की पूर्त्ति के लिए यह मानव-शरीर मिल्शा है। शास्त्र 
में लिखित है-- 
'* भोगापवर्गार्थ दृश्यम्‌!'--' दृश्य, अर्थात्‌ संसार में आने का 
उद्देश्य भोग तथा अपवर्ग दोनों हैं।' 
संसार में सफलतापूर्वक जीने के लिए बहुत बड़ी तैयारी व योग्यता 
की आवश्यकता है। किसी शायर ने इस बात को बहुत सुन्दरता से कहा है-- 
आसान नहीं इस दुनिया में! ख्वाबों के सहारे जी सकना। 
रंगीन हक़ीकत है दुनिया, यह कोड सुनहरा ख्वाब नहीं॥ 
संसार को प्रतिकूलताओं को अपनी योग्यता, पुरुषार्थ और वीरता 
से अनुकूल बनाकर न केवल स्वयं के लिए, अपितु सम्पूर्ण समाज के 
लिए मार्ग प्रशस्त कर उसे सुखद बनाना ही जीवन है। 
आज हमें जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में बहुविध सुख-सुविधाएँ उपलब्ध 
हैं। सृष्टि के प्रारम्भ के मनुष्य के पास सर्दी, गर्मी, वर्षा और अन्धड़ 
से बचने के लिए कुछ भी साधन नहीं था। हाँ, ईश्वरीय ज्ञान के रूप 
में गृह-विद्या का परिमित-सा ज्ञान था। उसी ज्ञान के आधार पर 
क्रियात्मक क्षेत्र में उतरकर सब सुख-सुविधाओं से युक्त स्थापत्य कला 
का जिन्होंने आविष्कार और विकास किया, वास्तव में उन्हीं के जीवन 
को जीवन कहा जा सकता है। इसी प्रकार मानव-सभ्यता के सर्वाड्रीण 
विकास को चुनौती को सफलतापूर्वक जिन्होंने स्वीकार किया, उन्हीं 
का जीवन सार्थक माना जा सकता है। 


यशस्वी और गौरवयुक्त जीवन बिताओ ! ९५ 


मन्त्र में '' आयुष्कृताम्‌ आयुषा जीव ' '--''जीवितों को तरह जी '! 
विशेष साभिप्राय वाक्य है और इसमें भी “'आयुष्मान्‌ जीव मा 
मृथाः ' '--''हे जीवन से परिपूर्ण प्राणी! तू मरे नहीं '” इस मन्त्र-भाग 
ने विशेष चमत्कार पैदा कर दिया है। यहां स्पष्ट है कि यथा-तथा समय- 
यापन, जीवन नहीं है, अपितु मृत्यु है। इसका अभिप्राय यह है कि जीवन 
के उच्चतम आदर्शों का पालन करते हुए मृत्यु का वरण करना भी जीवन 
है और उद्देश्यीन, खा-पीकर लम्बे समय तक जीवित रह जाना भी 
मृत्यु है। किसी नीतिकार ने इस भाव को इन शब्दों में अभिव्यक्त किया 
है कि--' 'काको5पि जीवति चिराय बलिज्ञ ये “_-कौआ भी देर 
तक जीवित रह जाता है और खाता-पीता रहता है। ऐसा जीना कोई 
जीना नहीं | फिर मन्त्र में '' आयुष्मान्‌ जीव मा मृथा: ' '--' हे चिरज्ञीवि 
जीव ! तू मरे नहीं ' और “'मा मृत्योरूुदगा वशम्‌' '--' तू मृत्यु के चज्जुल 
में मत फैंस!” एक ही बात कुछ शब्दों में हेर-फेर से बल डालने के 
लिए दो बार कह दी गई है। 

निश्चय ही यह जीवन और मृत्यु किसी शरीर के साथ जीव के 
मिलने वा बिछुड़ने की कहानी नहीं है। जो इस संसार में आया है, 
वह मरेगा अवश्य । “'जातस्य हि श्रवुवों मृत्युर्धुवं जन्म मृतस्य चच। ' 
गीता की इसी बात को किसी शायर ने भी कहा है-- 

जो यह समझा नहीं आब तक थी, वो साँदाई है। 
जिन्दगी मात को भी, साथ लगा लाई है ॥ 

किन्तु किसी विशेष उद्देश्य की पूर्त्ति के लिए जो अपने-आपको 
समर्पित करके अपने प्राणों तक को होम देते हैं, वे शरीर त्यागकर भी 
अमर हो जाते हैं। 

संसार के इतिहास में लाखों और हज़ारों वर्षों के पश्चात्‌ भी जिनके 
नाम और कामों से लोग प्रेरणा लेते हैं, नि:सन्देह उनके भौतिक शरीर 
का ही विनाश हुआ है, उनका यश:-शरीर अजर और अमर है। इसी 
का नाम जीवन है। 

राम, सीता, लक्ष्मण और भरत लाखों वर्षो के बाद भी हमारी प्रेरणा 
के स्त्रोत हैं। कृष्ण, युधिष्ठिर, अर्जुन और भीम हज़ारों वर्ष बाद भी 
लगता है, कल तक हमारे मध्य में थे। ऐसे लोगों को ही काल-जयी 
कहा जा सकता है। 

किन्तु गरिमा के पात्र वही बन सके हैं, जो कर्त्तज्य-पालन के उच्च 
धरातल से प्राणों की चिन्ता किये बिना रजञ्जमात्र भी पीछे नहीं हटे। इस 
स्थिति के लिए ही बहुत सुन्दर कहा है उर्दू के शायर जिगर मुरादाबादी ने-- 
हसीन त्ााख सही सोहबते-गुलों' को मयर, 
वो जिन्दगी है जो कॉर्टो के दरामियाँ युजरे। 


१५. फूलों की संगति। 





९६ श्रुति-सौर भ 


किसी दूसरे शायर ने भी लिखा है-- 
सूघकर कोर्ई मसल डाले तो ये है गुल की जीस्त ! / 
मात उसके वास्ते टहनी पे मुझानि से है ॥ 
कर्त्तव्य-पालन में बीरतापूर्वक सर-धड़ की बाज़ी लगाकर अड 
जाना और इसी मध्य यदि मृत्यु आ जाय तो प्रसन्नता से उसका आलिंगन 
भी जीवन है। अंग्रेज़ी के विद्वान्‌ प्र.७७. रॉबर्टसन ने प्रेरणाप्रद विचार 
प्रकट किये हैं-- 
0 डांशात जाती 4 गा एएणा 70पा 406 ३९278 9 डॉट ]07 ए॥0०॥ 
५0प एथा।तं 82८ 8७४३५ (4, 70 00फए ६, 45 #श00०., छिपा 6 एपट 2]0५ 5 
7659॥407 60 06 तार्शा॥0९, [0 डंज्रात प्राणाभा।९0, शांत 9९०० [092५ 
(60 80 8४०५, ॥200 00।५9 एज ह6 ज़ाशाश 0भ्था8 0 079 भ१0 |९6 6 ग6 
ए609 ७७ 60 ॥6 ॥627, (775 ॥5 #श०ं&॥. जय. 9. 0027507 
'कर्त्तत्य-पालन के लिए यदि किसी व्यक्ति को जलते हुए खम्भे 
के साथ श्रूद्कुछाओं से जकड़ दिया जाय, जिससे वह भाग न सके और 
वह व्यक्ति इस अवस्था में भी अपने मुख पर घबराहट न आने दे, नहीं- 
नहीं, वह मुस्कराता रहे--निश्चय ही ऐसा व्यक्ति बड़ा वीर और साहसी 
है। परन्तु असली वीरता वह है जब अनिवार्य के सामने व्यक्ति आत्म- 
समर्पण करता है, प्रसन्नता से उसके हाथों और पैरों में किसी प्रकार 
की श्रृद्न्‍धला नहीं बँधी होती और चाहे तो वह भाग सकता है, लेकिन 
वह भागता नहीं, क्योंकि वह कर्त्तव्य-पालन की पवित्र श्रृद्धडला से जकड़ा 
हुआ है, भले ही खम्भे की आग उसे पूरी तरह जला दे। ऐसा नररत्र 
निश्चय से वीर-शिरोमणि है।' 
ऐसे ही महापुरुष जीवन के रहस्य को समझते हैं और वे अमर 
होकर मानव-समाज के प्रेरणा-स्त्रोत बने रहते हैं। 
पापियों, कायरों और कर्त्तज्य-विमुखों का जीवन, जीवन नहीं, मृत्यु 
है। महाभारत थें माता विदुला का रण से अपनी जान बचाकर भागे 
अपने पुत्र को भर्त्सनापूर्ण उद्वोधन समाज के जीवन में प्राण फूँकनेवाला 
है। उसका अपेक्षित अंश प्रासड्रिक होने से यहाँ उद्धृत करते हैं-- 
विदुला नाम राजन्या जगरहें पुत्रमौरसम्‌। 
निर्जितं सिन्धुराजेन शयानं दीनचेतसम्‌॥ 
--महा० ५।१३१।४ 
-- सिन्धुराज से पराजित होकर, भयभीत, छिपकर सोये हुए अपने 
सगे बेटे को विदुला नाम की क्षत्रिया ने निन्दा करते हुए फटकारा-- 
उत्तिष्ठ हे कापुरुष! मा शेष्वेबं पराजित: ! 
अमित्रान्नन्दयन्‌ सर्वान्निर्मानो बन्धुशोकदः ॥ ७॥ 





१९. जीवन। 


यशस्वी और गौरवयुक्त जीवन बिताओ! ९७ 


--शत्रुओं को आनन्द देनेवाले और बन्धुओं को शोक में डुबोनेवाले 

हे कायर! उठ खड़ा हो, पराजित होकर ऐसे पड़कर मत सो ! 
अप्यहेरारुजन्‌ दुष्ट्रामाशएवेव निधन द्लज। 
अपि वा संशयं प्राप्पय जीवितेडपि पराक्रम: ॥ ९॥। 

-या तो साँप के मुँह में हाथ देकर शीघ्र मर जा, अथवा अपने 
प्राणों को भी संशय में डालकर शत्रु पर आक्रमण कर। 

त्वमेवं प्रेतवच्छेषधे कस्माद्‌ वज्रहतो यथा। 
उत्तिष्ठ हे कापुरुष! मा स्वाप्सी: शत्रुनिर्जित: ॥ ११ ॥ 

--तू वज़ से मारा हुआ-सा मुर्दा बना क्‍यों सो रहा है ? हे कायर ! 
उठ खड़ा हो, शत्रु से पराजित होकर मत सो! 

मास्तं गमस्त्वं कृपणों विश्रूयस्व॒ स्वकर्मणा ! 
मा मध्ये मा जघन्ये त्वं माधोभूस्तिष्ठ गर्जत: ॥ १२॥। 

--तू भयभीत होकर समाप्त मत हो! तू अपने पराक्रम से विख्यात 
हो ! तू निन्दनीय, नीच स्थिति और साधारण स्थिति से उबर ! तू सिंहनाद 
करता हुआ खड़ा हो जा! 

अल्डातं तिन्दुकस्येव मुहूर्तमपि हि ज्वल्ल! 
मा तुषाग्रिरिवानर्चिर्धूमायस्व॒ जिजीविषु: ॥ १३॥ 

--तिन्दुक के अज्भरे के समान चाहे क्षणभर के लिए ही सही, 
उद्दीत होकर जल! चावल की भूसी की बिना ज्वाला की, धुएं से घिरी 
आग के समान जीने की इच्छा मत कर! 

उद्भावयस्व वीर्य वा तां वा गच्छ श्लुवां गतिम्‌। 

धर्म पुत्राग्रतः कृत्वा कि निमित्तं हि जीवसि॥ १६॥। 

-हे पुत्र! धर्म को लक्ष्य करके या तो अपनी बीरता को धाक जमा 
अथवा मृत्यु का वरण कर ! यदि ये दोनों नहीं हैं, तो जीवन निरर्थक है । 

इस फटकार से चकित और दु:खी होकर संजय ने माता से कहा-- 

कि नु ते मामपश्यन्त्या: पृथिव्या अपि सर्वथा। 
किमाभरणकृत्यं ते कि भोगैजीवितेन बा॥ ३६॥। 

--हे मात: ! मेरे मरने पर, मुझे बिना देखे, तुझे सारी पृथिवी भी 
यह प्राप्त हो जाय, तो उससे क्‍या लाभ होगा ? तेरा सब पहनना-ओढूना, 
खाना-पीना और यहाँ तक कि जीवन भी सब निरर्थक हो जाएगा। 

विदुला ने उत्तर दिया-- 

स्वबाहुबलमाश्रित्य यो5 भ्युज्जीवति मानव: । 
स लोके लभते कीर्ति परत्र च शुभां गतिम्‌॥ ४२ ॥ 

--जो मनुष्य अपने बाहुबल पर भरोसा करके जीता है, वह संसार में 
यशस्वी होता है और शरीर-त्यांग के बाद सदगति का अधिकारी होता है । 
रखरीवात्सल्यमाहस्तन्नि:सामर्थ्यमहेतुकम्‌ ॥। 

->महा० ५।१३३।६ 
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“-अयुक्त और अशक्त बात कहकर मैं मोहवश तेरे त्रुटिपूर्ण कार्यों 
का भी समर्थन करूँ तो यह मेरा वात्सल्य उसी प्रकार होगा जैसा गधी 
अपने बच्चे से करती है। 

युद्धाय क्षत्रिय: सृष्ट: सझ्ञयेह जयाय च। 
जयन्वा वध्यमानो वा प्राप्रोतीन्द्र सलोकताम्‌॥। 
-“-महा० ५।१५३३।१।११ 

“हे सझ्ञय ! क्षत्रिय इस संसार में युद्ध के लिए और विजय के 
लिए बना है। युद्ध में चाहे जीते और चाहे वीरगति को प्राप्त हो, दोनों 
ही अवस्थाओं में वह स्वर्ग-प्रास्ि करता है। 

कृत्वा सौम्यमिवात्मानं जयायोत्तिष्ठ सद्भय! 
>महा० ४।१३४।७ 
हे सञझ्अय! तू अपने स्वरूप को प्रभावशाली बनाकर विजय प्राप्त 
करने के लिए खड़ा हो जा। 

एक माता के कर्त्तव्य-विमुख और पथभ्रष्ट पुत्र को कर्त्तव्य-परायण 
करने के लिए कैसा जीवनदायी उद्बोधन है! माता की इस भर्त्सना का 
यह प्रभाव हुआ कि सझ्जय फिर शत्रु से युद्ध करने गया और विजयी हुआ। 

अत: कर्त्तव्य-पालन में यदि मृत्यु भी हो जाय तो जीवन है, क्योंकि 
यह मृत्यु दूसरों के लिए प्रकाश-स्तम्भ का काम करती है। इसी प्रकार 
निन्दनीय और जघन्य कृत्यों में लिप्त होकर देर तक जीवित रहे भी, 
तो वह क्‍या जीवन है? वह तो मृत्यु ही है। 

आर्यो का सम्पूर्ण इतिहास इसी भावना से ओत-प्रोत है । यहाँ यश 
और कर्त्तव्यपरायणता को ही जीवन माना है। श्रीकृष्ण ने अर्जुन को 
उद्वोधन में यही कहा-- 

सम्भावितस्य चाकीर्तिमरणादतिरिच्यते। 
“गीता २।३४ 

- सम्मानित व्यक्ति का अपयश होना मृत्यु से भी बढ़कर है। 

आचार्य शुक्र ने कहा है-- 

अकीर्तिरेव नरको नान्योडस्ति नरको दिवि। 

-“-अपयश ही नरक है। नरक कहीं अन्यत्र आकाश में नहीं है। 

महाभारत का युद्ध प्रारम्भ होते समय युधिष्ठिर की प्रार्थना पर 
पितामह भीष्म ने दोनों ओर के सैनिकों को उपदेश देते हुए कहा-- 

अधर्म: क्षत्रियस्यैष यद्‌ व्याधिमरणं गृहे। 
यत्राजौ निधन याति सोउऊस्य धर्म: सनातन: ॥ 

-: क्षत्रिय के लिए यह पाप की बात है कि वह बीमारी से घर 
में प्राण त्याग करे। उसकी प्राचीन मर्यादा यही है कि वह शत्रुओं से 
युद्ध करता हुआ रणभूमि में अपने प्राणों का परित्याग करे। 

पराशर ऋषि ने कहा है-- 





यशस्तरी और गौरवयुक्त जीवन बिताओ ! हक 


द्वाविमोौं पुरुषो लोके सूर्यमण्डलभेदिनौ। 
परिव्राड्‌ योगयुक्तशच रणे चाभिमुखो हतः ॥। 
--परमगति को प्राप्त करनेवाले संसार में दो ही होते हैं--या तो 
आत्मज्ञानी योगी, जो प्रभु-चिन्तन में मग्र होकर अपने प्राणों का परित्याग 
करता है अथवा वह योद्धा, जो शत्रुओं का मानमर्दन करता हुआ वीरगति 
को प्राप्त करता है। 
अन्त में महाराणा प्रताप के जीवन के अन्तकाल की मुर्दों में भी 
प्राणससझार करनेवाली एक घटना का उल्लेख करके हम इस मन्त्र पर 
विचार समाप्त करेंगे। 
महाराणा मृत्यु-शय्या पर पड़े छटपटाकर व्याकुलता से करवट बदल 
रहे हैं। उनकी इस समय की अधीरता उनके सामन्‍्तों और सैनिकों को 
चकित और दुःखी कर रही है। उनके आश्चर्य का कारण यह था कि 
महाराणा जीवन-भर मृत्यु से कभी भयभीत और आतज्धित नहीं हुए, 
किन्तु आज जब मृत्यु सम्मुख है तो वे उसे देखकर व्याकुल और कातर 
हैं-सो क्‍यों? 


अन्तत: एक साहसी सामन्‍्त ने महाराणा से हाथ जोड़कर पूछ ही 
लिया--'' महाराणा ! हम लोगों ने जीवन-भर आपको भयड्डर-से- 
भयह्ूर सड्ूडूट के समय भी कभी व्याकुछ और परेशान नहीं देखा। आप 
मृत्यु को सामने देखकर सदा मुस्कराए हैं, पर आज जब वस्तुत: जीवन 
के अवसान का समय आ गया प्रतीत होता है, तब आप बहुत व्याकुल 
प्रतीत होते हैं। यदि कोई ऐसी मानसिक चिन्ता हो जो आपको अशान्त 
कर रही हो, तो आप हमें आदेश दीजिये। हम आपके सेवक सिर- 
धड़ की बाज़ी लगाकर भी आपकी उस इच्छा को पूरा करेंगे।* 

सामनन्‍्त को इस बात को सुनकर महाराणा ने उत्तर दिया--'' तुम 
ठीक कहते हो। एक साधारण-सी घटना की स्मृति ने मुझे अशान्त कर 
रक्‍्खा.- है और वह मुझे शान्ति से इस संसार से विदा नहीं होने देती। 

बात इस प्रकार है--एक दिन मैं इसी झोंपड़ी में बैठा था। सामने 
की झोंपड़ी से मेरा पुत्र अमरसिंह निकला। अब ये झोंपड़ियाँ हैं, कोई 
महल नहीं। इनके द्वार भी ऐसे हैं, जिनमें से झुककर आना-जाना पड़ता 
है । निकलते हुए अमरसिंह की पगड़ी एक बाँस में उलझकर गिर गई। 
इस साधारण-सी बात पर वह आगबबूला हो गया और अपनी तलवार 
से रस्सी के बन्धन काटकर बाँस खींचकर पृथिवी पर फेंक दिया। इस 
घटना का मेरे ऊपर यह प्रभाव है कि मेरी मृत्यु के बाद अमरसिंह इन 
झोंपड़ियों में न रह सकेगा, वह महलों में रहेगा। फिर महलों की तथा 
घास-पत्तों और कुशा के बिछौनों की क्‍या सद्भति ? शानदार पलड़ आएँगे 
और उन पर मख़मली गद्दे बिछेंगे। इसके साथ ही खाने की पत्तलों की 
जगह चमचमाते सोने-चाँदी के थाल होंगे। जब ये सुख-सुविधा की 
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वस्तुओं के अभ्यस्त हो जावेंगे, फिर मुगलों के साथ सीमित शक्ति रहते 
हुए सद्भर्ष करने में जो तप अपेक्षित है, उससे चित्त कतराएगा और 
परिणाम यह होगा कि अन्य राजपूतों के समान बादशाह की आधीनता 
स्वीकार कर आराम से जीवन बिताने का निर्णय किया जाएगा। इस 
प्रकार मेरी सारी तपस्या व्यर्थ चली जाएगी। बस, यही बात है जो मुझे 
चैन से नहीं मरने देती।'' 
सब साथियों ने राणा की चिन्ता सुनकर म्यान से तलवारें खींच 
लीं और प्रतिज्ञा की कि राणा! जब तक हम जीवित हैं, आपके पुत्र 
को बादशाह के आगे नहीं झुकने देंगे। 
महाराणा साथियों और सामन्तों की इस प्रतिज्ञा से आश्वस्त हो गए 
तथा प्रसन्नतापूर्वक थोड़ी ही देर में अपने प्राणों का परित्याग कर दिया। 
उर्दू शायर जैमिनि (सोनीपती ) ने महाराणा की मृत्यु का एक अच्छा 
शब्द-चित्र उपस्थित किया है-- 
कितना इबरतखेज' है मंजर जमाने के लिए। 
मात मीठी नींद आई है सुलाने के लिए॥ 
जमा हैं अहबाब' और सबको कःफ़न की फिक्र है। 
मरनेवाले को मगर अब थी वतन की फिक्र है ॥ 
ऐसी मृत्यु जातियों में जीवन-ज्योति जगाती है-- 
माँत यह मेरी नहीं. यह तो क़ज़ा" की मोंत है। 
क्यों डरूँ फिर इससे मेँ. मरकर नहीं मरना मुझे ॥ 





| वा 
मोत आसूदर्गी का वकक्‍फा' है। 
यानी आगे चलेंगे दम लेकर ॥ 


[0 
बेदिलो - बेनवादो - कमनजरो£ / 
जिन्दा रहकर न रोज - रोज मरो/ 


सिम 
मोौत की गर दवा नहीं मुमकिन, 
जिन्दगी का तो कुछ इलाज करो? 


छत] 
बिजलियों भी टूटेंगी; जल्जले भी आएंगे / 
फूल मुस्कुराए हैं, फूल मुस्कुराएंगे ॥ 
हिक-] 


१. किसी की भयानक पीड़ा या अन्त को देखने का अनुभव। 
२. लोगबाग; ३. काल; ४. संतृप्ति; ५. अन्तराल, इण्टरवल। 


( १० ) 
जिले बच्चदें दझरूणण, मित्र उ्चेर ऊअयमाण, 
उब्सरे मारे कोरेन? 
र्‌ श्र क्छे श्र ञ्ले श्र 4 5ए हि कप न नर 
यं रक्षन्ति प्रचेतसो वरूणो मित्रो अर्यमा । 
र्‌ क्लै श्र डे ३ 
न किः स दभ्यते जनः॥ --साम० १८५ 
ऋषि:--कण्व: ॥ देवता--इन्द्र: ॥ छन्‍्दः--गायत्री ॥ 

अन्वय:--९ हे इन्द्र ) यं प्रचेतस: वरूण: मित्र: अर्यमा रक्षन्ति 
स जन: न कि: दश्यते॥ 

शब्दार्थ-- [ हे इन्द्र] परमात्मन्‌ अथवा राजन्‌! ( यम्‌ ) जिस मनुष्य 
की € प्रचेतस: ) महाज्ञानी ( वरूण: ) वरणीय ( मित्र: ) सुहृद्‌ ( अर्यमा ) 
न्‍्यायकारी ( रक्षन्ति ) रक्षा करते हैं, (सः ) वह ( जन: ) मनुष्य (न 
कि: ) नहीं ( दभ्यते ) मारा जाता। 

व्याख्या--इस मन्त्र में एक व्यक्ति की सफलता का रहस्य बताते 
हुए कहा है कि वह मनुष्य जिसके वरुण, मित्र और अर्यमा रक्षक हैं, 
कभी मारा नहीं जा सकता, अर्थात्‌ आन्तरिक और बाह्य शत्रु उसे असफल 
नहीं कर सकते, दबा नहीं सकते। दूसरे शब्दों में भाव यह हुआ कि 
मनुष्य को अपना आचरण ऐसा बनाना चाहिए कि संसार के वरणीय श्रेष्ठ 
पुरुष उसके उदात्त चरित्र से प्रभावित होकर उसकी रक्षा करें। प्रेमी और 
मित्र भी सन्‍्मार्ग में चलने की प्रेरणा करके रक्षा ही करनेवाले हों । न्‍्यायप्रिय 
न्यायाधीश भी मर्यादा-पालन करनेवाले ऐसे व्यक्ति के रक्षक बनें। 

मन्त्र में समाज के उत्तम कोटि के मनुष्यों के चार विशेषण दिये 
हैं । पहला-- प्रचेतस: । व्यापक ज्ञान के आधार पर विवेकपूर्वक आचरण 
करनेवालों को प्रचेतस्‌ कहते हैं। इस कोटि के उदात्त पुरुषों को किसी 
के विशेष गुण ही अपनी ओर आकृष्ट कर सकते हैं | वरुण-गुणों के 
आधार पर व्यक्तियों का वरण करनेवाले । ऐसे व्यक्तियों के सम्मुख गुणों 
की ही मुख्यता होती है। सांसारिक रिश्ते-नाते उनके समक्ष तुच्छ और 
नगण्य होते हैं । मित्र-जिनका स्त्रेह प्रत्येक प्रकार से त्राण करनेवाला होता 
है। ऐसे महापुरुष सम्पर्क में आनेवालों को बुराई से बचाते हैं, शुभ 
कर्मों में प्रेरित करते हैं। उनकी छिपाने योग्य बातों पर पर्दा डालते हैं। 
उनके सदगुणों की समाज में प्रशंसा करते हैं। सक्कूट आने पर उसके 
प्रतिकारों में प्राणपण से साहाय्य करते हैं और आवश्यकता होने पर 
तो सब-कुछ दे देते हैं। जिसको संसार में ऐसे कृपालु मित्र मिल जावें, 
उसका कोई काम अधूरा नहीं रह सकता। 
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मन्त्र में अन्तिम विशेषण है 'अर्यमा '। जो महात्मा निष्पक्ष होकर 
श्रमानुसार फल देते हैं, वे अर्यमा शब्द के वाचक हैं। 

अब एक-एक बात पर थोड़ा विस्तार से विचार कीजिये। संसार 
के श्रेष्ठ पुरुषों की यह स्वाभाविक प्रवृत्ति होती है कि देश, भाई, बन्धु 
आदि की सामान्य सीमाओं को छोड़कर श्रेष्ठ व्यक्ति का हित साधते 
और सड्ड्ट के समय उन्हीं का सहयोग करते हैं । अधर्माचरण करनेवाले 
उनके निकट के सम्बन्धी ही क्‍यों न हों, उनका साथ वे कदापि नहीं देते। 

रामायण में राम और सुग्रीव, राम तथा विभीषण, महाभारत में विदुर 
और भीष्म, द्रोणाचार्य और कृपाचार्य आदि के उदाहरण विस्मयकारक 
तथा अद्भुत हैं। यहाँ ये लोग शारीरिक दृष्टि से दुर्योधन के पक्ष में 
थे, वहाँ हृदय से पाण्डव-पक्ष की ही हित-कामना करते थे। 

सुग्रीव को दिये वचनानुसार जब राम ने बाण मारकर बाली को 
घायल कर दिया तो बाली ने रोष प्रकट करते हुए राम से कहा-- 
इति मे बुद्ध्विरुत्पन्ना बभूवादर्शने तव। 
न त्वां विनिहतात्मानं धर्मध्वजमधार्मिकम्‌ ॥। 
जाने पापसमाचारं तृणैः कूपमिवावृतम्‌। 
सता वेषधरं पापं प्रच्छन्नमिव पावकम्‌॥ 

“है राम! तुम मेरी दृष्टि में एक आत्मघाती और धर्म की कोरी 
डींग हॉकनेवाले पापाचारी और तिनकों से ढके हुए कूप के समान खोखले 
हो। सत्पुरुषों का वेष ओढ़े हुए पापरूप ढकी हुई आग के समान दाहक 
हो। 

हत्वा बाणेन काकुत्स्थ मामिहानपराधिनम्‌। 
कि वशक्ष्यसि सतां मध्ये कर्मकृत्वा जुगुप्सितम्‌॥ 
-जा० रामा० ४। १५७9, २ ०, ३४ 

“है राम! बिना अपराध के ही बाण के प्रहार से मुझे मारने- 
जैसे निन्दनीय कर्म को करके तुम सत्पुरुषों के बीच में क्‍या उत्तर दोगे? 

सुग्रीवोडपि क्षम: कर्तु यत्‌ कार्य तव राघव! 
किमहं न क्षम: कस्मादपराधं विना हतः॥ 

“है राघव ! तुम्हारी सहायता का जो काम सुग्रीव कर सकता है 
क्या वह में नहीं कर सकता था? फिर तुमने निष्कारण मुझे क्‍यों मारा ? 

राक्षसक्ल दुरात्मानं तव भार्यापहारिणम्‌। 
कण्ठे बद्ध्वा प्रदद्यान्ते डनिहतं रावण रणे ॥ ४९ ॥ 

-- तुम्हारी पत्नी का अपहरण करनेवाले उस दुष्ट रावण को युद्ध 
में न मारकर और उसकी मुश्कें बाँधकर तुम्हारे सामने उपस्थित न कर 
सका, इसका मुझे बड़ा खेद रहेगा। 

बाली का यह कथन कितना युक्ति-युक्त और नीति--नैपुण्ययुक्त है ! 


जिसे बचावें वरुण, मित्र और अर्यमा, उसे मारे कौन? १०३ 


राम ने बाली के प्रश्नों का यह उत्तर दिया-- 
तदेतत्‌ कारणं पश्य यदर्थ त्व॑ं मया हतः। 
भ्रातुर्वतसि भार्यायां त्यक्त्वा धर्म सनातनम्‌॥। 

-देखो, मैंने तुम्हें जिस कारण से मारा है वह यह है कि तुमने 
मर्यादा का उल्लद्भन करके अपने छोटे भाई की पत्नी को अपने अधिकार 
में किया हुआ हेै। 

अस्य त्वं धर्माणस्य सुग्रीवस्थ महात्मन: । 
रुमायां वर्तसे कामात्स्नुषायां पापकर्मकृत॥ --४ | १८ । १९ 

--इस महात्मा सुग्रीव की पत्री को बलपूर्वक अपने अधिकार में 
करके, कामातुर होकर तू इस प्रकार का पापकर्म कर रहा है, जो अपनी 
पुत्रवधू के साथ दुराचरण के समान है। 

इस उद्धरण से स्पष्ट है कि बाली के पथभश्रष्ट होने के कारण राम 
उसके शत्रु बने। सुग्रीव के ऊपर राम के अतिशय प्रेम का कारण सुग्रीज 
के शोषित-पीडित होने के साथ-साथ उसकी सदाशयता भी है। राम 
का सुग्रीव पर कितना अनुराग था, इसके लिए लड्ढा के युद्ध के समय 
का एक उदाहरण देखिये-- 

सेतु से वानर-सेना के समुद्र-पार उतरने पर सुग्रीव लड्ग को देखने 
की इच्छा से सुबेल पर्वत पर चढ़ गया। वहाँ सुबेल के एक शिखर 
से लड्ढा में घूमते हुए रावण को देखा। रावण को देखते हुए सुग्रीव 
आगबबूला हो गया और अपने-आपको सम्भाल न सका। वह छलाड्ड 
लगाकर रावण के पास पहुँच गया और उसके साथ कुछ देर तक युद्ध 
करके और अपनी वीरता की धाक जमाकर वापस आ गया। 

राम चिन्तित होकर इस सारे दृश्य को देखते रहे और सुग्रीव के 
वापस आने पर भावावेश में कहने लगे-- 

असम्मन्त्रय मया सार्थ तदिदं साहसं कृतम्‌। 
एवं साहसकर्माणि न कुर्वन्ति जनेश्वरा:॥ 
--६।४१॥।२ 

--मेरे साथ बिना परामर्श किये ही यह जो तुमने साहसिक कार्य 

किया, इस प्रकार का साहस राजा लोगों को नहीं करना चाहिए। 
इदानीं मा कृथा वीर! एवं विधिमचिन्तितम्‌ | 
त्वयि किख़ित्‌ समापतन्ने कि कार्य सीतया मम ॥। ४ ॥। 

--हे वीर! इस प्रकार बिना विचार किये आगे से दुःसाहस मत 
करना ! यदि तुम्हें कुछ हो जाता तो फिर सीता से मुझे क्या मतलब था ? 

भरतेन महाबाहो लक्ष्मणोन यवीयसा। 
शत्रुघ्नेन च शत्रुक्ष स्वशरीरेण वा पुनः:॥ ५ ॥ 
>हे महाबाहु सुग्रीव! फिर भरत से, लक्ष्मण से और छोटे भाई 
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शत्रुज्न से और अपने शरीर से भी क्‍या प्रयोजन रह जाता? 
त्वयि चानागते पूर्वमिति मे निश्चिता मति: । 
जानतश्चापि ते वीर्य महेन्द्रवरुणोपमम्‌॥ ६ ॥ 

“मैंने यह निश्चय कर लिया था कि यदि तुम सकुशल वापस 
न आ सके तो--यद्यपि महेन्द्र और वरुण के समान में तुम्हारे पराक्रम 
से परिचित हूँ, फिर भी-- 

हत्वाहं रावणं युद्धे सुपुत्रबलवाहनम्‌ ॥ 
अभिषिच्य च लंकायां विभीषणमथापि छ |। 
भरते राज्यमावेश्य त्यक्ष्ये देह महाबल।॥ ७-८ ॥ 

--मैंने निश्चय किया था कि सेना और पुत्रों-सहित रावण को युद्ध 
में मारकर और लड्डू में विभीषण का राजतिरूक करके तथा अयोध्या 
का राज्य भरत को देकर मैं अपने शरीर का परित्याग कर दूँगा। 

ये राम के उद्गार कितने स्त्रेह से सराबोर हैं ! जिस व्यक्ति के आचरण 
से प्रभावित होकर उसे ऐसे सहयोगी मिल जावें, वह दूसरों से मार 
कैसे खा सकता है? 

राम विभीषण के पक्षधर भी उसके सात्त्विक गुणों के कारण ही 
बने। रावण से अपमानित होकर जब विभीषण राम के दल में (राम 
से मिलने ) आया तो राम को छोड़कर शेष सबकी सम्मति यह थी कि 
यह शत्रु का भाई है, अधिक सम्भावना यह है कि यह हमारे छिद्र जानने 
आया होगा, किन्तु राम इन विचारों से सहमत नहीं हैं। वे कहते हैं 
कि बिना मिले यह कैसे जाना जा सकता है कि उसके मन में क्‍या 
बात है ? जब साथियों ने इस पर भी प्रश्न किया कि मिलकर भी मन 
के अन्दर की बात कैसे जानी जा सकती है ? ऊपर-ऊपर से चिकनी- 
चुपड़ी बातें करता रहेगा और मन में घात बनाए रक्खेगा। तब राम ने 
जो उत्तर दिया वह उस महापुरुष की योग्यता को बताता है कि वे मनुष्यों 
के कितने पारखी थे। राम ने कहा-- 

आकारएछाद्यमानोडपि न शकक्‍यो विनिगूहितम्‌ । 
बलादिद्वि विवृणोत्येव भावमन्तर्गतं॑ नृणाम्‌॥ 
. --75।१७। ६४ 

“मनुष्य अपने आकार को छिपाने की कोशिश करने पर भी नहीं 
छिपा सकता, क्‍योंकि अन्दर के विचार बलपूर्वक आकर आकृति पर 
प्रकट लि रहते हैं।' यह मनोवैज्ञानिक बात उर्दू के शायर जिगर ने भी 
कही है-- 

'जियर ” सैंने छिपाया व्ाख अपना दर्दोगम' लेकिन, 
बया* कर दीं मेरी सूरत ने सब कैफीयतेंर दिल की॥ 


१. १. पीड़ाएं और कष्ट; २. प्रकट; ३. स्थितियाँ (मनःस्थितियाँ)। पीड़ाएँ और कष्ट; २. प्रकट; ३. स्थितियाँ (मन:स्थितियाँ) । 
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राम विभीषण से मिले। अभिवादन के पश्चात्‌ हाथ पकड़कर 
कहा--आओ लड्ढलेश ! बैठो ! जब साथियों ने कहा कि ये लज्लेश नहीं, 
उसके भाई हैं, तो राम ने उत्तर दिया--मैंने सोच-समझकर ही लडझ्खलेश 
सम्बोधन का प्रयोग किया है । अमर्यादित और चरित्रहीन व्यक्ति को राज्य 
करने का कोई अधिकार नहीं होता, अत: आज से हमारी दृष्टि में लड्का 
के सिंहासन का अधिकारी रावण नहीं, बल्कि विभीषण है। 

राम का यह मात्र सौजन्य का प्रकाश नहीं था, अपितु नीति का 
एक कुशल प्रयोग था। राम विभीषण पर अपने कथन की प्रतिक्रिया 
देखना चाहते थे और इसी पर उसकी वास्तविक भावना जानी जा सकती 
थी। विभीषण के ऊपर उस नीति-प्रयोग का प्रभाव हुआ और कहने 
लगा कि मैं अपने भाई रावण के दुराचरणों से तड़ः आ गया हूँ। उसे 
किसी भले काम का परामर्श रुचिकर नहीं होता, अत: इस अनाचार 
से प्रजा को बचाने के लिए और रावण के विनाश के लिए मैं आपके 
सहयोग में अपनी पूरी शक्ति और योग्यता व्यय कर दूँगा। 

राम इस प्रतिक्रिया से बहुत सनन्‍्तुष्ट हुए और दोनों ओर से ही 
वचनों का पालन बड़ी ईमानदारी से किया गया। 

युद्ध में लक्ष्मण के मूर्च्छित होने पर राम ने दुःखी होकर जो उद्‌गार 
व्यक्त किये, उनमें विभीषण का राजतिकक भी सम्मिलित था। 

रावण के मरने पर विभीषण जब दु:खी हुआ, तब भी राम ने बड़ी 
सहानुभूति व्यक्त करते हुए कहा-- 

मरणान्तानि जबैराणि निवृत्तं नः प्रयोजनम्‌। 

क्रियतामस्य संस्कारो ममाप्येष यथा तव ॥ -- रामा० ६। ११२। २६ 

हे आर्य विभीषण ! ' मृत्यु के साथ बैर का अन्त हो जाता है। हमारा 
उद्देश्य भी पूरा हो गया। आओ अब मिलकर इसका अन्तिम संस्कार 
करें। यह जैसा तुम्हारा भाई है, जैसा मेरा भी है।' 

बाली ने मरते समय राम से अपने पुत्र अद्भद के संरक्षण की प्रार्थना 
की थी और राम ने भी इसे स्वीकार करके पुत्रवत्‌ स्नेह से वरतने का 
वचन दिया था। राम ने अपने इस वचन को आजीवन निभाया। अद्भद 
के पितृ-प्रतिशोध की भावना और राम की राजनैतिक कुशलता तथा 
नैतिकता का एक आकर्षक दृश्य 'हनुमन्नाटक' के रचयिता ने उपस्थित 
किया है। 

लड्ढ्गा के युद्ध में रावण के मरने पर राम की सेना में जब विजय 
के बाजे बजने लगे तो अचानक एक अप्रत्याशित दृश्य उपस्थित हो 
गया। राम की सेना का एक विश्वस्त और अनुशासित योद्धा अज्भद 
आओज और आवेश में भरा हुआ राम के आगे आकर बोला--'' ये विजय 
के बाजे बन्द कर दिये जाबें । यह विजय अधूरी है। क्या यह भी निश्चित 
है कि यह विजय है किसकी ? जिसे आप अपनी विजय समझ रहे हैं, 
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उसे ही मैं अपनी सफलता मानता हूँ। मेरे पिता बाली के दो शत्रु थे-- 
एक रावण और दूसरे उनकी जीवनलीला समाप्त करनेवाले आप । योग्य 
पुत्र का कर्त्तव्य है कि मैं अपने पिता की भावना का संरक्षण करूँ, अत: 
आपको पूर्ण सहयोग देकर मैंने अपने पिता के एक शत्रु को तो समाप्त 
कर दिया है, इसलिए रावण की मृत्यु को मैं अपनी विजय मानता हूँ 
और अनुभव करता हूँ कि पिता का आधा ऋण मैंने चुका दिया, किन्तु 
में जबतक आपको पराजित नहीं करता, पितऋण से उऋण नहीं हो 
सकता। अत: अब मेरा और आपका युद्ध होगा और फिर विजयश्री 
जिसको भी प्राप्त होगी, वही उत्सव मनाने का अधिकारी होगा।'' 

राम ने इस विषम परिस्थिति को अपनी दूरदर्शिता से चुटकियों 
में सुलझा दिया। राम ने आगे बढ़कर' अद्भद की पीठ थपथपाते हुए 
कहा-- अज्भद ! तुम्हारे परिचयकाल से ही तुम्हारी वीरता, विनम्रता और 
कार्यकुशलता ने मुझे प्रभावित किया है। तुम्हारी इस भावना से मैं तुमसे 
अत्यन्त प्रसन्न हूँ। निश्चय ही तुम वीर पिता के अनु्रत पुत्र हो। मैं 
भी इस विजय को तुम्हारी विजय स्वीकारता हुआ अपने को भी इसका 
भागीदार समझता हूँ। तुम्हें स्मरण है, जीवन के अन्तिम क्षणों में तुम्हारे 
पिता ने तुमको मुझे सौंपते हुए मुझसे यह वचन लिया था कि में पुत्र 
की तरह तुम्हें संरक्षण दूँ। इस प्रकार तुम मेरे पुत्र हो और शास्त्रों का 
यह वचन है कि--'' सर्वस्माज्जयमिच्छेत्‌ पुत्रादिच्छेत्पराजयम्‌ ' '-- 
मनुष्य सबसे अपनी जीत चाहे, किन्तु अपने पुत्र से अपनी पराजय पसन्द 
करे। इस रूप में तुम जीते और मैं हारा। तुम्हारी इस विजय में मैं भी 
सम्मिलित होता हूँ। मुझे दुहरी प्रसन्नता है कि मैं तुम्हारे पिता को दिये 
वचन का पालन कर सका | ' यह राम के जीवन का और उनकी नीतिमत्ता 
का एक स्वर्णिम उदाहरण है और अद्भद के वीरोचित जीवन का भी, 
जिसके कारण राम के हृदय में उसको स्त्रेहपूर्ण स्थान मिला। 

महाभारत में पाण्डवों के सदाचारपूर्ण जीवन ने भी उस समय के 
सब सम्मिलित व्यक्तियों के हृदयों में एक विशेष स्थान बनाया हुआ 
था। योगिराज कृष्ण, महात्मा विदुर, भीष्म, द्रोणाचार्य, क़ृपाचार्य आदि 
सभी गण्यमान्य व्यक्ति जहाँ तक उनसे हो सकता था, पाण्डवों का हित 
करने को उद्यत रहते थे। अतिविषम परिस्थिति में रहते हुए भी अपने 
इस दायित्व को निभाने में महात्मा विदुर ने तो कमाल कर दिया। जब 
भी अवसर आया, धुृतराष्ट्र को स्पष्ट कहने में कभी सड्भोच नहीं किया। 
अनेक बार धंृतराष्ट्र ने इस कारण अपमान भी किया। यहाँ तक कि 
घर से निकाल भी दिया, किन्तु विदुर अविचलभाव से अपने कर्त्तव्य 
पर डटे रहे। 

जब पाण्डव लाक्षागृह में जाने लगे तो, विदुर को उस षड़्यन्त्र 
का क्‍योंकि पहले ही पता लग चुका था, उन्होंने पाण्डवों को विदा करते 
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समय म्लेच्छ और सांकेतिक भाषा में कहा कि जड़ल में रहनेवाला चूहा 
यदि भूमि में बिल बनाके नहीं रहता है तो वन में दावानल भड़कने 
पर वह जल-के भस्म हो जाता है । विदुर के इस उपयोगी और सामयिक 
संकेत को युधिष्ठिर ने समझा। विदुर इतने से ही सन्तुष्ट नहीं हुए, एक 
सुरड्रा खोदने के विशेषज्ञ की भी व्यवस्था कर दी और अन्तिम दिन 
आग लगने से पूर्व एक महिला और पाँच पुरुषों का भी ऐसा प्रबन्ध 
कर दिया जो उस दिन उसी गृह में सोते हुए जल गए। इनके जले 
कंकालों को देखकर पाँचों पाण्डवों और माता कुन्ती के भस्म होने का 
दुर्योधन को निश्चय हो गया। सुरड्ग से निकलकर नाव द्वारा नदी पार 
करने का आयोजन भी विदुर ने किया और इस आश्चर्यजनक सूझ- 
बूझ के साथ कि किसी को रक्षमात्र भी सन्देह नहीं हुआ। 

इसी प्रकार योगिराज कृष्ण भी पाण्डवों के दुःख-निवारण में और 
उनके उत्कर्ष के कामों में सदा साथ रहते थे। द्यूतक्रीड़ा के पश्चात्‌ द्रौपदी 
और पाण्डवों के वन में चले जाने पर श्री कृष्ण वन में जाकर ही उनसे 
मिले। उस समय द्रौपदी ने कृष्ण से कहा-- 

नैव मे पतयः सन्ति न पुत्रा न च बान्धवा:। 
न भ्रातरो न च पिता नैव त्वं मधुसूदन।॥ 
--मंहा० ३।१५३।११२ 

“न ये पाण्डव मेरे रक्षक हैं, न मेरे पुत्र, न पारिवारिक जन, न 
भाई, न पिता और मधुसूदन, न तुम ही मेरे रक्षक सिद्ध हुए हो।' जो 
मुझे हीन और तुच्छ व्यक्तियों से अपमानित होने की उपेक्षा कर रहे 
हैं, हे कृष्ण! मुझे उस अवस्था में देखकर कर्ण जिस प्रकार हँसा, वह 
दुःख मेरा शान्त होने में नहीं आता। 

चतुर्भि: कारणै: कृष्ण! त्वया रक्ष्यास्मि नित्यश: । 
सम्बन्धाद गौरवात्‌ सख्यात्‌ प्रभुत्वेनेव केशव ॥। 

हे कृष्ण! भाई के सम्बन्ध से, तुम मुझे आदर देते हो--इससे, तुम 
अर्जुन के मित्र हो इस कारण से और तुममें रक्षा करने का सामर्थ्य है, 
इन चार कारणों से तुम्हें नित्य मेरी रक्षा करनी चाहिए। 

द्रौपदी के इस उपालम्भ को सुनकर कृष्ण बोले-- 

रोदयिष्यन्ति स्त्रियो होव॑ येषां क्रुद्धघासिस भाविनि। 
यत्समर्थ पाण्डवानां तत्‌ करिष्यामि मा शुद्त:॥ ११४॥ 

--हे बहन! तू जिन पर क्रुद्ध है उनकी स्त्रियाँ इसी प्रकार रोवेंगी। 
मैं पाण्डजों की जो भी सहायता कर सकता हूँ, अवश्य करूँगा। तू दुःखी 
मत हो! 

पतेदह्यौर्हिमवान्‌ शीर्येत्‌ पृथिवी च शकली भवेत्‌ 
दुष्येत्‌ तोयनिधिः कृष्णे न मे मोघं वचो भखेत्‌॥ ११७॥ 


२०८ श्रुति-सौरभ 
-“आकाश चाहे गिर पड़े, हिमालय छिन्न-भिन्न हो जाए, यह भूमि 
टुकड़े-टुकड़े हो जावे और चाहे समुद्र सूख जाए, किन्तु हे द्रौपदि! 
तेरे समक्ष कहा हुआ यह मेरा वचन कभी निरर्थक नहीं हो सकता। 
इसके पश्चात्‌ युधिष्ठिर से बोले-- 
नेतत्‌ कृच्छुमनुप्राप्तो भवान्स्याद्वसुधाधिप। 
यदयहं द्वारकायां सस्‍्यां राजन्‌ संनिहित: पुरा॥ 
““२३।१४। २ 
है राजनू! यदि मैं द्वारका में रहा होता तो आपके सामने यह 
सट्ढडूट ही न आता। 
आगच्छेयमहं द्यूतमनाहूतो5पि कौरवै:। 
वारयेयमहं दययूतं॑ बहून्‌ दोषान्‌ प्रदर्शामन्‌॥ २॥ 
--मैं कौरवों के बिना बुलाएं भी पहुँच जाता और जूए के दोषों 
का वर्णन करके मैं जूआ न होने देता। 
एवमुक्तो यदि मया गृह्लीयाद वचन मम। 
अनामयं स्याद्धर्मश्च कुरूणां कुरुवर्धन॥ १५॥। 
-“ मेरे इस समझाने पर यदि मेरी बात मानी जाती तो यह सब 
गड़बड़ न होती और धर्म की रक्षा होती-- 
न चेत्‌ स मम राजेन्द्र! गृह्लीयाद्‌ मधुरं वच:। 
पथ्यज्ञष भरतश्रेष्ठ निगृह्लीयां बलेन तम्‌॥ 
है राजेन्द्र ! मेरे इस प्रेम के प्रस्ताव को यदि दुर्योधन न मानता 
तो मैं उसे बल से निगृहीत कर लेता। 
मैं द्वारका में नहीं था। इस कारण आप लोग आपत्ति में फँस गए। 
श्रुत्वैव चाहं राजेन्द्र! परमोद्धिग्ग मानस: । 
तूर्णमभ्यागतोऊस्मि त्वां द्रष्टुकामो विशांपते॥ १६॥ 
“है राजेन्द्र ! द्वारका में आकर सुनते ही बहुत व्याकुलचित्त होकर 
शीघ्र ही आप लोगों को देखने आया हूँ। 
महापुरुष कृष्ण का प्रेम पाण्डबवों के ऊपर उनके विशेष गुणों के 
कारण ही था। अतः मनुष्य को अपना आचार श्रेष्ठ और धर्मानुसार बनाना 
चाहिए, फिर संसार में रक्षकों की कमी नहीं रहती। 
राज्य-शक्ति और सेना-शक्ति से सम्पन्न होते हुए भी कौरवों की 
पराजय, और हीन अवस्था होते हुए भी पाण्डवों की विजय तथा सफलता 
का रहस्य पाण्डवों की धार्मिकता और सदाचार ही है। 
महाप्राज्ञ विदुर रहते थे कौरवों के साथ। रात-दिन धृतराष्ट्र उनसे 
मग़ज़पच्ची करते रहते थे, किन्तु जब भी दुर्योधन, कर्ण और पाण्डवों 
का प्रसड्ग आता था तो सर्वथा खरी-खरी सुना देते थे और पाण्डवों 
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का पक्ष लेते थे। दुर्योधन के विषय में इससे अधिक और कद्ठ सत्य 
क्या हो सकता है कि-- 

एप दुर्योधनो राजा मध्यपिंगललोचन:। 

न केवलं कुलस्यान्तं क्षत्रियान्तं करिष्यति ॥ 

अर्थात्‌ 'यह कञ्जी आँखोंवाला राजा दुर्योधन अपने कुलक्षणों से 
केवल अपने परिवार का ही नहीं, क्षत्रियों का भी नाश कर देगा।' इसी 
प्रकार भीष्म भी पाण्डवों के गुणों पर मुग्ध थे। कुरुक्षेत्र में जब युधिष्ठिर 
अपने सब शस्त्रास्त्र छोड़कर कौरवों के प्रथम सेनापति के रूप में युद्ध 
के लिए उद्यत भीष्म के पास जाकर नतमस्तक होकर बोले-- 

“हम अपने कर्त्तव्य का पालन करने के लिए युद्ध के लिए उद्यत 
हो रहे हैं। आप हमारे पूज्य पितामह हैं, अतः: आपकी अनुमति और 
आशीर्वाद के लिए मैं आपकी सेवा में उपस्थित हुआ हूँ।' 

भीष्म इस शिष्ट और विनीत व्यवहार को देखकर गदगद हो गए 
और पुलकित होकर कहने लगे-- 

प्रीतोडस्मि पुत्र युध्यस्व! जयमाप्लुहि पाण्डव! 
--महा० ६।४१॥। ३४ 

“हे युधिष्ठिर ! मैं तुम्हारे इस व्यवहार से बहुत प्रसन्न हूँ। तुम युद्ध 
करो! मैं तुम्हें आशीर्वाद देता हूँ, ईश्वर तुम्हें विजयी बनावें।' 

फिर अपनी दुर्बलता की भी सफ़ाई देते हुए बोले-- 

अर्थस्य पुरुषो दासो दासस्त्वर्थो न कस्यचित्‌। 
इति सत्यं महाराज! बद्धो<स्म्यर्थन व्यौरवैः ॥ 
-महा० ६।४१॥।३६ 

“हे युधिष्ठिर ! मनुष्य अर्थ का दास है; अर्थ किसी का दास नहीं । 
इसीलिए तुम्हें ठीक समझते हुए भी मैं दुर्योधन का पक्ष लेकर लड़ रहा 
हूँ, क्योंकि मेरी सब आवश्यकताएँ पूरी करके कौरवों ने मुझे अर्थ से 
बाँध लिया है।' अत: इस शरीर पर दुर्योधन का अधिकार है, किन्तु 
आत्मपक्ष तो सत्य और न्याय की डोर है, इसलिए मैं तुम्हारी विजय 
की कामना करता हूँ। 

इसके बाद युधिष्ठिर द्रोणाचार्य के पास गए। उन्होंने भी हृदय 
खोलकर विजय का आशीर्वाद दिया। फिर कृपाचार्य के पास गए उन्होंने 
भी वही आशीर्वाद दिया। 

पाण्डवों को दिये वे आशीर्वचन फले और वे विजयी बने। 

इसीलिए मन्त्र में कहा गया कि जिस व्यक्ति के उदात्त चरित्र से 
प्रभावित होकर प्रबुद्ध ज्ञानी, वरणीय मित्र-मण्डल और न्‍्याय-प्रिय 
समाज के प्रमुख कर्णधार रक्षक ढाल बनकर उसको आपत्ति से बचाते 
हैं, उसे कभी कोई क्षति नहीं पहुँचा सकता। (3 


(१५९) 
प्रत्थन्द्र क्ेच्ट्री हरे 


श्‌ २ केर ३१ २ बे १ शर | केश २ है १६ २३ ९१२ 
प्र वो महे मतयो यन्तु विष्णवे मरुत्वते गिरिजा एवयामरुत्‌ | 
९ ज़्झाय हे १ श्र ३९३ क३े९ है ९२ हे शक २ हे १२ 
प्र प्र यज्यवे सुखादये तबसे भनन्‍्ददिष्टये धुनित्रताय शवसे।॥। 
“+साम० ४६२ 
ऋषि: --एवयामरुत्‌ ॥ देवता--मरुत: ॥ छन्‍्द:--जगती ॥ 

अन्वय:--एवयामरुत्‌ महे मरुत्वते विष्णवे प्रशर्धाय प्रयज्यवे 
सुखादये तबसे भन्ददिष्टये धुनिन्रताय शवसे गिरिजा: मतय: व: 
प्रयन्तु ॥ 

शब्दार्थ--( एवयामरूत्‌ ) हे ज्ञानप्रापक वेदों के जाननेवाले मनुष्य ! 
( महे ) बड़ाई के लिए ( मरुत्वते विष्णवे ) ऋत्विजोंवाले यज्ञ के लिए 
( प्र ) उत्तम ( शर्धाय ) बल के लिए ( प्रयज्यवे ) जिससे यज्ञ करते 
हैं उसके लिए ( सुखादये ) सुखपूर्वक भोग के लिए ( तबसे ) स्फूर्ति 
के लिए ( भन्ददिष्टये ) कल्याण सुख-सज्जञति के लिए ( धुनिवन्नताय ) 
चलने-फिरने के काम के लिए ( शबसे ) मानस बल के लिए ( गिरिजा: ) 
तुम्हारी प्रार्थना-वाणियों में उत्पन्न हुई ( मतय: ) बुद्धियाँ ( बः ) तुम्हें 
( प्रयन्तु ) उच्च भाव से प्राप्त हों। 

व्याख्या- मन्त्र में भक्तों द्वारा भिन्न-भिन्न आवश्यकताओं की पूर्त्ति 
के लिए की जानेवाली प्रार्थनाओं का दिग्दर्शन कराकर यह उपदेश दिया 
गया है कि तुम्हारी प्रार्थनाएँ सड्ढीर्ण स्वार्थ के घेरे में केन्द्रित न होकर 
उच्च भाव से प्राप्त हों, अर्थात्‌ उनमें प्राणिमात्र और मनुष्यमात्र का हित 
निहित होना चाहिए। 

संसार की तथाकथित धार्मिक दुनिया में प्रार्थनाओं के प्रकार पर 
एक दृष्टि डालिये। लोग आँखें बन्द कर प्रभु के सम्मुख भाषण देने 
को प्रार्थना समझते हैं | भक्तजन प्रार्थना करते समय अपनी स्थिति, योग्यता 
और क्षमता का ध्यान किये बिना भगवान्‌ से माँगने पर जुटे रहते हैं। 
अन्य मत-मतान्तरों की तो बात ही क्या है, आर्यसमाज में भी प्रार्थना 
का शुद्धस्वरूप प्रचलित नहीं है। यहाँ भी अनेक स्थानों पर देखा है 
विवाह-संस्कार के बाद पुरोहित जी प्रार्थना करते हुए समस्त गृहस्थ- 
जीवन में काम आनेवाली वस्तुओं की पूरी सूची प्रभु के सम्मुख उपस्थित 
करके नवदम्पती को देने की प्रार्थना प्र भु से करेंगे। 

इसके अतिरिक्त एक धाँधली और भी प्रचलित है। प्रार्थना करनेवाले 
सज्जन मन्त्र और किसी भाव का बोलेंगे और प्रार्थना की भाषा में दूसरे 
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भाव प्रकट करेंगे। मन्त्र तो बोला--विश्वानि देव 'सवितर्दुरितानि 
परासुव | यद्भद्रं तन्न आसुबव | (यजु० ३०।३) इस मन्त्र का भाव है-- 
हे जगदुत्पादक दिव्यगुणों से युक्त प्रभो! आप हमारे सम्पूर्ण दुर्गुण- 
दुर्वन्यसूसनों को दूर कर दीजिये और जो कल्याणकारक गुण, कर्म और 
पदार्थ हैं, उन्हें हमें प्रदान कीजिये। किन्तु मन्त्र के उच्चारण के बाद 
प्रार्थना करनेवाले सज्जन भाषा में ऐसी बातें कहते हैं, जिनका मन्त्र से 
कोई सम्बन्ध नहीं होता। वे यह समझते हैं कि प्रार्थना से पूर्व मन्त्र 
बोलने की चूँकि रीति है, सो कोई-सा मन्त्र बोल दिया। यह उचित 
नहीं | उच्चारण किये हुए मन्त्र का अर्थ जानकर उसी मन्त्र के भाव के 
अनुसार प्रार्थना होनी चाहिए। अपनी स्थिति और क्षमता के अनुसार 
जो हम लोक में काम करते हैं, उनकी पूर्त्ति में बाधा के निवारणहेतु 
पुरुषार्थ, कार्यसम्पादन की दक्षता आदि की प्रार्थना संक्षिप्त शब्दों में 
समर्पण-भाव से करनी चाहिए। उस प्रार्थना को प्रभु भी अड्रीकार करते 
हैं और अनेक अवसरों पर हमें उन अधूरे कामों को पूरा करने में ऐसी 
अनपेक्षित और अप्रत्याशित सहायता मिलती है कि आस्तिक का मस्तक 
कतज्ञता से झुक जाता है। 

महात्मा नारायण स्वामीजी महाराज ने इस सम्बन्ध में एक बालक 
का उदाहरण देते हुए लिखा है कि--'' छोटे बालक में जब घुटनों के 
बल चलने की शक्ति आ जाती है तो वह भूख लगने पर घिसटते-घिसटते 
माता तक पहुँच जाता है और पास पहँँचकर माता के मुख की ओर 
आशा- भरी दृष्टि से देखता है। उस अबोध शिशु के देखने की मूक 
भाषा का अर्थ यह है कि माता, तेरी छाती का दुग्धामृत पीने के लिए 
मुझमें जो शक्ति थी, मैंने व्यय कर दी। अब तेरे स्तनों तक तो मैं तभी 
पहुँच सकता हूँ, जब तू ही कृपा करके अपने हाथों का सहारा देकर 
मुझे अपनी छाती तक उठावेगी।'” माता ने बच्चे की आँखों में इस भाषा 
को पढ़ा और भाव-विह्नल होकर बच्चे को उठाकर छाती से लगा लिया | 
ठीक यही बात उस जगदम्बा के लिए भी है। एक सच्चा भक्त धर्म- 
मार्ग पर चलता हुआ पुरुषार्थ के पश्चात्‌ दीन होकर जब कहता है-- 
*'इमं मे वरुण श्रुधि हवमद्या च मुलय त्वामवस्युराचके  '-- हे प्रभो ! 
तू मेरी पुकार सुन और आज ही मुझे कृतार्थ कर ! तू दुःखिबयों का त्राता 
है, यह तेरा विरुद मैंने सुन रक्खा है।' इस स्थिति में वह प्रभु अवस्य 
कृपा करता है। कमी तो प्रार्थी में है, उसके यहाँ पात्र के लिए कोई 
कमी नहीं-- 

उसके करम की कोई हद नहीं उसके करम का क्या कहना? 

इक दरवाजा बन्द करे है सौ दरवाजे खोले है॥ 

मन्त्र में प्रार्थाओं के प्रकार का दिशानिर्देश है--' 'गिरिजा मतयः 
व: यन्तु' '--तुम्हारी प्रार्थना-वाणियों में उत्पन्न होनेबाली बुद्धियाँ, तुम्हें 
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उच्चभाव से प्राप्त हों, अर्थात्‌ क्षुद्रभाव से केवल अपने सुख और समृद्धि 
के लिए प्रभु से प्रार्थना मत करो, अपितु उसका क्षेत्र मनुष्यमात्र और 
प्राणिमात्र तक विस्तृत होना चाहिए। 

मन्त्र में पहली प्रार्थना भक्त को महान्‌ बनाने की है। क्षुद्राशय केवल 
अपने सुख और कल्याण की बात सोचता है, किन्तु ज्यों-ज्यों उसके 
विचारों में महत्ता और विशालता आती जाती है, उसकी आत्मीयता का 
क्षेत्र विस्तृत होता जाता है। फिर अपनी सीमा को लाँघकर परिवार, 
सम्बन्धी और पड़ोसियों तक की बात को सोचता है और सात्त्विकता 
बढ़ने पर सारी वस्ती, उससे आगे मण्डल, प्रान्त और बढ़ते-बढ़ते 
“'बसुधेव कुटुम्बकम्‌'” पर पहुँच जाता है। जिस प्रकार प्रभु महान्‌ 
है, तुम भी उसकी महत्ता के प्रसाद को पाकर सड्ढीर्णता से निकलो ! 
'“वहति कल्याणाय च, वहत्यकल्याणाय चउ''--प्रेम की नदी जब 
किनारे तोड़कर घर, मुहक्ला, शहर, तहसील, ज़िला, प्रानन्‍्त आदि तक 
फैल जाती है तो संसार का कल्याण करती है; और ज्यों-ज्यों इसकी 
धारा संकुचित होती जाती है, उसकी कल्याण-क्षमता कम होती जाती 
है। इसी प्रकार जब मनुष्य केवल अपने स्वार्थ को ही देखता है, तो 
संसार का विनाश हो जाता है। इसलिए प्रभु से सदा महान्‌ बनने की 
प्रार्थना करो! 

ऋत्विजों के साथ मिलकर प्रजा की सुख-समृद्धि के लिए यज्ञ- 
सम्पादन करने की क्षमता माँगो! यज्ञ शब्द यज्‌ धातु, जिसके अर्थ 
व्याकरणशास्त्र में देवपूजा, सड्गरतिकरण और दान हैं, से निष्पन्न हुआ 
है। एक प्रकार से उत्तम समाज के निर्माण के लिए इससे अधिक उपादेय 
और व्यावहारिक प्रस्ताव नहीं हो सकता । जो समाज में देव हैं, दिव्यगुण, 
ज्ञान, बल और ऐश्वर्य आदि से विभूषित हैं, अर्थात्‌ बड़े हैं, उनकी 
पूजा करो, वे सम्मान के पात्र हैं । उनका आशीर्वाद लो ! उनके औदार्यपूर्ण 
आचरणों को अपने जीवन में लाओ ! बड़ों के आदर से मनुष्य उन कठिन 
कामों को भी सरलता से सम्पादित कर लेता है, जो दूसरे प्रकार से 
बहुत बड़ी शक्ति व्यय करके नहीं हो सकते। 

ऋत्विजों के साथ मिलकर यज्ञ करने का अभिप्राय है सर्वप्रथम 
बड़ों का आदर। 

यज्‌ धातु का दूसरा अर्थ है *“सड़तिकरण ' '--बराबरवालों के 
साथ हृदय में मान और स्वार्थ की गाँठ न रखकर उदारतापूर्वक मिलकर 
चलने की कला सीखो! हदय में अहं और स्वार्थ की गाँठ हो तो 
सामाजिक सद्भटन का यज्ञ कभी सफल नहीं हो सकता। यह हुआ यज्ञ 
का दूसरा अज्भ। 

यजू्‌ धातु का तीसरा अर्थ है दान। जो अपने से ज्ञान, बल और 
धन में न्यून हैं, उन्हें उदारता से मार्गदर्शन की आवश्यकता है तो वह 
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दो, बिना माँगे दो! नीतिशास्त्र में कहा है--“' अपृष्टोडपि हितं ब्रूयात्‌ 
यस्य नेच्छेत्‌ पराभवम्‌' '--जिसको फूलता-फलता देखना चाहे उसे 
बिना पूछे भी हित की बात कहे। यह मनुष्य के लिए अन्धे को मार्ग 
बताने के समान पवित्र कर्म है। हीन बलवाले को आपकी शक्ति की, 
सहयोग की आवश्यकता है | बाहुओं में बल ही अपेक्षित नहीं है, उसके 
साथ यश भी होना चाहिए। आपका बल गिरते हुओं को उठाकर ही 
यशस्वी हो सकता है--उन्हें दबाकर नहीं। दान में तीसरी बात आर्थिक 
सहायता है | जिन्हें आपके इस सहयोग की आवश्यकता है, उन्हें मुक्तहस्त 
से दीजिये। इस दिशा में रहीम के परामर्श को मानिये-- 
पानी बाढ्यो नाव में घर में बाढ़यों दाम ।/ 
दोऊ हाथ उल्हीचिये, यही सयानो काम ॥ 

लक्ष्मी चञ्कला है, आज तक किसी की नहीं रही। हाँ, ऐश्वर्य के 
आने पर यदि आपने सुपात्रों की सहायता कर दी, तो आपने अजर और 
अमर यश अर्जित कर लिया तथा अग्रिम जन्म के लिए अपना भोग 
भी जमा कर लिया। 

समाज में ऐसे शुभ कार्यों के विस्तार के लिए प्रभु से प्रार्थना करनी 
चाहिए। मन्त्र की शेष प्रार्थनाओं में से अधिकांश का समावेश इन्हीं 
में हो गया है। यही प्रार्थनाओं का विशुद्ध रूप है। 

मध्ययुग में वेद और शास्त्रों का सम्यक्‌ ज्ञान न होने के कारण 
लोग भक्ति, स्तुति और प्रार्थना के वास्तविक स्वरूप तथा उद्देश्य को 
भी भूल गए थे। ऋषि दयानन्द जी महाराज ने धार्मिक क्षेत्र में आई 
अन्य विकृतियों का जिस प्रकार निराकरण किया, उसी प्रकार उन्होंने 
स्तुति, प्रार्थना, उपासना और भक्ति का वास्तविक स्वरूप भी बताया। 

ऋषि ने स्तुति-प्रार्थना-उठपासना के आठ मन्त्र, जो यजुर्वेद और 
ऋग्वेद से चुनकर प्रत्येक कर्मकाण्ड में सबसे पूर्व बोलने के लिए निहित 
किये, उनका अर्थ करते हुए ''हविषा विधेम '' में आए 'हवि: ' शब्द 
के भिन्न-भिन्न मन्त्रों में क्या-क्या अर्थ किये हैं, वे विशेषरूप से ध्यान 
देने योग्य हैं। प्रार्थना के द्वितीय मन्त्र ''हिरण्यगर्भ: '' में ''हविषा 
विधेम '' का अर्थ ''हविषा '' ग्रहण करने योग्य योगाभ्यास और अतिप्रेम 
से ''विधेम '' भक्तिविशेष किया करें। तृतीय मन्त्र “'य आत्मदा”! में 
**हविषा'' आत्मा और अन्त:करण से ''विधेम '' भक्ति, अर्थात्‌ उसी 
की आज्ञा का पालन करने में तत्पर रहें। चतुर्थ मन्त्र मे ''यः प्राणतः '' 
में ''हविषा'' अपनी सकल उत्तम सामग्री को उसकी आज्ञापालन में 
समर्पित करके ''विधेम '' भक्तिविशेष करें। पञ्ञम मन्त्र “'येन छौौ!'! में 
*'हविषा'' सब सामर्थ्य से '“'विधेम'” विशेष भक्ति करें। छठे मन्त्र 
''प्रजापते '' में ' ' यत्कामास्ते जुहुम: '' जिस-जिस पदार्थ की कामनावाले 
होके हम लोग भक्ति करें, आपका आश्रय लेवें और वाउ्छा करें । सातवें 
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मन्त्र के सार में * * वही परमात्मा अपना गुरु, आचार्य, राजा और न्यायाधीश 
है। अपने लोग मिलके सदा उसकी भक्ति किया करें।'” आउठमें मन्त्र 
में--इस कारण हम लोग आपकी “'भूयिष्ठाम्‌!'' बहुत प्रकार की 
स्तुतिरूप ' नम उक्तिम्‌'' नम्नतापूर्वक प्रशंसा ' * विधेम '' सदा किया करें 
और सर्वदा आनन्द में रहें। 

इन अर्थों में एक बात भली प्रकार हृदयड्रम कराई गई है कि केवल 
प्रभु के गुण-वर्णन का नाम भक्ति नहीं है। अपनी असुविधाओं और 
प्रतिकूलताओं की निवृत्त्यर्थ याचना भी भक्ति नहीं है, अपितु बुराइयों, 
कुटिलताओं से बचने के लिए ज्ञानपूर्वक प्रयत्न तथा दूसरे के कष्ट दूर 
करने के लिए और सुख-साधन ऋतजुतापूर्वक जुटाने के लिए सदा पुरुषार्थ 
करते रहना, इन दोनों के लिए प्रभु से नम्रतापूर्वक साहाय्य चाहने का 
नाम “भक्ति' है। जबतक प्रार्थी प्रार्था के साथ इच्छित वस्तु की प्राप्ति 
के लिए स्वयं पुरुषार्थ नहीं करता, परमात्मा उस प्रकार की प्रार्थना को 
कभी नहीं सुनता। 

ऋषि ने ' सत्यार्थप्रकाश ' के सप्तम समुल्लास के इस प्रकरण में बहुत 
उपयोगी और भ्रमनिवारक विचार दिये हैं, थोड़ा-सा ध्यान दीजिये-- 

“स्तुति से ईश्वर में प्रीति, उसके गुण-कर्म-स्वभाव से अपने गुण- 
कर्म-स्वभाव को सुधारना, प्रार्थना से निरभिमानिता, उत्साह और सहाय 
का मिलना--उपासना से परमब्रह्म से मेल और उसका साक्षात्कार 
होना।' 

स्पष्टीकरण के लिए ''स पर्यगात्‌ '' यजुर्वेद का मन्त्र उद्धृत करके 
उसके अर्थ द्वारा सगुण और निर्गुण स्तुति का विश्लेषण किया, यथा-- 
““जिस-जिस गुण से सहित परमेश्वर की स्तुति करना वह सगुण ( अकाय), 
अर्थात्‌ वह कभी शरीर- धारण वा जन्म नहीं लेता, जिसमें छिद्र नहीं होता, 
नाड़ी आदि के बन्धन में नहीं आता और कभी पापाचरण नहीं करता, 
जिसमें क्लेश अज्ञान कभी नहीं होता, इत्यादि जिस-जिस राग-द्वेषादि 
गुणों से पृथक्‌ मानकर परमेश्वर की स्तुति करना है--वह निर्गुण स्तुति 
है। इसका फल यह है कि जैसे परमेश्वर के गुण हैं, वैसे गुण-कर्म- 
स्वभाव अपने भी करना। जैसे वह न्‍यायकारी है तो आप भी न्यायकारी 
होवें। और जो केवल भांड के समान परमेश्वर के गुण-कीर्तन करता 
जाता और अपने चरित्र नहीं सुधारता, उसकी स्तुति करना व्यर्थ है।”' 


प्ररर्थना 


““यां मेधाम्‌'” आदि आठ यजुर्वेद के मन्त्रों को उद्धत करके उसके 
पश्चात्‌ भी दो यजु: के मन्त्र और एक शतपथ का वाक्य लिखकर अर्थ 
करने के अनन्तर ऋषि लिखते हैं--'' अर्थात्‌ जिस-जिस दोष वा दुर्गुण 
से परमेश्वर और अपने को पृथक्‌ मानके परमेश्वर की प्रार्थना की जाती 
है, यह विधि-निषेध मुख होने से सगुण-निर्गुण प्रार्थना । जो मनुष्य जिस 
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बात की प्रार्थना करता है उसको वैसा ही वर्त्तमान (में आचरण) करना 
चाहिए, अर्थात्‌ जैसे सर्वोत्तम बुद्धि की प्राप्ति के लिए परमेश्वर की प्रार्थना 
करे, उसके लिए जितना अपने से प्रयत्न हो सके उतना किया करे, अर्थात्‌ 
अपने पुरुषार्थ के उपरान्त प्रार्थना करनी योग्य है। ऐसी प्रार्थना कभी 
न करनी चाहिए और न परमेश्वर उसका स्वीकार करता है कि जैसे-- 
है परमेश्वर! आप मेरे शत्रुओं का नाश, मुझको सबसे बड़ा, मेरी ही 
प्रतिष्ठा और मेरे आधीन सब हो जावें, इत्यादि। क्योंकि, जब दोनों शत्रु 
एक-दूसरे के नाश के लिए प्रार्थना करें तो क्या परमेश्वर दोनों का नाश 
कर दे ? जो कोई कहे कि जिसका प्रेम अधिक, उसकी प्रार्थना सफल 
हो जाबे, तब हम कह सकते हैं कि जिसका प्रेम न्‍्यून हो उसके शत्रु 
का भी न्यून नाश होना चाहिए। ऐसी मूर्खता की प्रार्थना करते-करते 
कोई ऐसी भी प्रार्थना करेगा--हे परमेश्वर ! आप हमको रोटी बनाकर 
खिलाइये, मकान में झाड़ लगाइये, वस्त्र धो दीजिये और खेती-बाड़ी 
भी कीजिये। इस प्रकार जो परमेश्वर के भरोसे आल्सी होकर बैठे रहते, 
वे महामूर्ख हैं, क्योंकि जो परमेश्वर की पुरुषार्थ करने की आज्ञा है, 
उसको जो कोई तोड़ेगा वह सुख कभी न पावेगा। जैसे--'' कुर्वन्नेवेह 
. कर्माणि जिजीविषेच्छत* समा: ''--परमेश्वर आज्ञा देता है कि मनुष्य 
'सौ वर्ष पर्यन्त, अर्थात्‌ जबतक जीवे तबतक कर्म करता हुआ जीने 
की इच्छा करे, आलसी कभी न हो।' देखो, सृष्टि के बीच में जितने 
प्राणी हैं अथवा अप्राणी, वे सब अपने-अपने कर्म और यत्ञ करते ही 
रहते हैं-जैसे पिपीलिका आदि सदा प्रयत्र करते, पृथिवी आदि सदा 
घूमते और वृक्ष आदि सदा बढ़ते-घटते रहते हैं, वैसे यह दृष्टान्त मनुष्यों 
को भी ग्रहण करना योग्य है। जैसे पुरुषार्थ करते हुए पुरुष का सहाय 
दूसरा भी करता है, वैसे धर्म से पुरुषार्थी पुरुष का सहाय ईश्वर भी 
करता है। जैसे काम करनेवाले को भृत्य कहते हैं और अन्य आल्सी 
को नहीं, देखने की इच्छा करने और नेत्रवाले को दिखलाते हैं, अन्धे 
को नहीं, इसी प्रकार परमेश्वर भी सबके उपकार करने की प्रार्थना में 
सहायक होता है, हानिकारक कर्म में नहीं | जो कोई गुड़ मीठा है, ऐसा 
कहता है, उसको गुड़ तथा उसका स्वाद कभी प्राप्त नहीं होता, और 
जो यत्र करता है, उसे शीघ्र वा विलम्ब से गुड़ मिल ही जाता है।'' 

उपासना के सम्बन्ध में ऋषि का कथन है कि--'' उपासना शब्द 
का अर्थ समीपस्थ होना है-जब उपासना करना चाहें तब एकान्त शुद्ध 
देश में जाकर आसन लगा, प्राणायाम कर बाह्मविषयों से इन्द्रियों को 
रोक, नाभि-प्रदेश में वा हृदय, कण्ठ, नेत्र, शिखा अथवा पीठ के मध्य 
हाड़ में किसी स्थान पर स्थिर करके अपने आत्मा और परमात्मा का 
विवेचन करके परमात्मा में मग्र होकर संयमी होवे। जब इन साधनों 
को करता है, तब उसका आत्मा और अन्त:करण पवित्र होकर सत्य 
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से पूर्ण हो जाता है। नित्यप्रति ज्ञान-विज्ञान बढ़ाकर मुक्ति तक पहुँच 
जाता है। सर्वज्ञादि गुणों के साथ परमेश्वर की उपासना करनी सगुण 
और द्वेष, रूप, रस, गन्ध, स्पर्शादि गुणों से पृथक्‌ मान, अति सूक्ष्म 
आत्मा के भीतर-बाहर व्यापक परमेश्वर में दृढ़ स्थित हो जाना-- 
निर्गुणोपासना कहाती है। 

इसका फल--जैसे शीत से आतुर पुरुष का अग्नि के पास जाने 
से शीत निवृत्त हो जाता है, वैसे परमेश्वर के समीप प्राप्त होने से सब 
दोष छूटकर परमेश्वर के गुण, कर्म, स्वभाव के सदृश जीवात्मा के गुण, 
कर्म, स्वभाव पवित्र हो जाते हैं। इसलिए परमेश्वर की स्तुति, प्रार्थना 
और उपासना अवश्य करनी चाहिए। इससे इसका फल पृथक्‌ होगा, 
परन्तु आत्मा का बल इतना बढ़ेगा कि वह पर्वत के समान दुःख प्राप्त 
होने पर भी न घबरावेगा और सबको सहन कर सकेगा। 

क्या यह छोटी बात है? और जो ईश्वर की स्तुति, प्रार्थना और 
उपासना नहीं करता, वह कृतजन्न और महामूर्ख भी होता है, क्योंकि जिस 
परमात्मा ने इस जगत्‌ के सब पदार्थ जीवों के सुख के लिए दे रक्खे 
हु , उसके गुण भूल जाना, ईश्वर ही को न मानना कृतघ्नता और मूर्खता 

| |? 

'सत्यार्थप्रकाश ” के सप्तम समुल्लास से ये विस्तृत उद्धरण बहुत 
आवश्यक समझकर दिये गए हैं, क्योंकि प्रार्थना के विषय में, आर्यसमाज 
में भी अनेक प्रकार की धाँधली प्रचलित हो गई है। यहाँ भी अपनी 
शक्ति, प्रयल और योग्यता का ध्यान रक्खे बिना आँखें बन्द करके भगवान्‌ 
के समक्ष लम्बा-चौड़ा माँग-पत्र रख दिया जाता है। यहाँ दो प्रकार 
के भाषण प्रचलित हैं--आँख खोलकर एक भाषण जनता को सुनाया 
जाता है और दूसरा भाषण आँख बन्द करके परमात्मा को पिलाया जाता 
है। आधा-आधा घण्टे तक माँग-पत्र जारी रहते हैं। इस सब में सुधार 
अपेक्षित है। प्रार्थना के शब्द नपे-तुले और अपनी योग्यता-पुरुषार्थ से 
अधूरे रहे कार्य की पूर्त्ति के लिए होने चाहिए। प्रभु हमारी सारी स्थिति 
से भली प्रकार परिचित है। उसके लिए विनीत भाव से कहे हुए दो 
शब्द ही पर्याप्त होंगे। वह उदार दाता हमारे कर्मों को देखकर बिना माँगे 
भी देता है। यदि प्रार्थना करने पर भी नहीं मिलता तो कमी हमारी पात्रता 
की है। इस सम्बन्ध में बहुत सुन्दर लिखा है किसी शायर ने-- 

तेरे करम में कमी कुछ नहीं करीम है तू। 
कुयूर मेरा है, झूटा उमीदवार हूँ मैं॥ 

आर्यसमाज के क्षेत्र में इस बात में भी सुधार होना चाहिए कि 
प्रार्थना के प्रारम्भ में जिन वेदमन्त्रों का उच्चारण किया जाता है, उनका 
प्रार्थी की भाषा के साथ कोई तालमेल नहीं होता। मन्त्र तो बोला ''यां 
मेधाम्‌'' जिसमें धारणावती बुद्धि की प्रार्थना है, और भाषा में माँग रहे 
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हैं सुख, समृद्धि और चक्रवर्ती राज्य। होना यह चाहिए कि जो मन्त्र 
है उसी का सार भाषा में हो। साथ ही प्रार्थना पाँच मिनट से अधिक 
नहीं होनी चाहिए। 
आर्यसमाज के. बाहर तथाकथित धार्मिकि क्षेत्र में तो प्रार्थना के नाम 
पर अन्धेरगर्दी मची हुई है। पौराणिक भाइयों में बुद्धि से विचारने का 
कोई काम ही नहीं है। झूम-झूम के गाते हैं-- 
जय गणेश जय गणेश देवा। 
माता तेरी पार्वती, पिता महादेवा ॥/ 
विचारें कि आप प्रार्थना कर रहे हैं या वंशावलि का वर्णन ? ऐसी 
ही अनेक प्रार्थनाएँ शड्भूर के विषय में भक्त लोग गाते हैं। '' हरे कृष्ण 
हरे राम, राम-राम हरे-हरे'' की तो संसार में आँधी ही आ रही है। 
वस्तुत: ईश्वर और धर्म के विषय में लोग बुद्धि से सोचने की आवश्यकता 
ही नहीं समझते। ईसाइयों में तो प्रभुकपा-प्राप्ति के लिए पापी बनना 
भी आवश्यक है। इस स्थिति पर किसी शायर ने अच्छी चुटकी ली 
है-- 





जब गृनहगारों पै देखी रहमते- परवरदियार * / 
बेयुनाहों ने पुकारा हम युनहगारों में हैँ ॥ 

कितनी दयनीय स्थिति है! 

अब मन्त्र के अर्थ का थोड़ा-सा स्पष्टीकरण है। पहला शब्द है-- 
'“एवयामरुत्‌'' ज्ञान-विज्ञान के भण्डार वेदों के ज्ञाता भक्त, 'विज्ञानवान्‌ 
मनुष्य '!। वेदार्थ-कोष में इसकी व्युत्पत्ति निम्न ही है--''य एवान्‌ 
प्रापकान्‌ यान्ति तेषां यो मरुत्‌ मनुष्य: ' '--'' श्रीमान्‌ जन: '' | गत्यर्थक 
इणू और प्रापणार्थक या धातु से इनकी निष्पत्ति हुई। 

किस उद्देश्य से तुम प्रभु की प्रार्थना करो, इसका दिग्दर्शन कराया-- 
'पहे ' '--बड़ाई के लिए, उत्कर्ष के लिए उससे याचना करो | जो सदगुण 
आज तुम्हें सुखी और यशस्वी बना रहे हैं, उनकी वृद्धि और प्राप्ति में 
प्रमाद मत करो--तभी तुम बढ़ सकते हो, मरुत्वते विष्णवे--ऋत्विजोंवाले 
यज्ञ के लिए इसकी व्युत्पत्ति वेदार्थ-कोष में--' ' मरूतो बहवो मनुष्या: 
कार्यसाधका विद्यन्ते यस्य तस्मै मरुत्वते'' अर्थात्‌ “जिस कर्म में 
बहुत-से कार्यसाधक सहयोगी मनुष्य जुटते हैं।' आध्यात्मिक पक्ष में 
ऋत्विजोंवाले यज्ञ के लिए यह अर्थ और भी उपयुक्त है। ''विष्णवे '' 
का ''व्यापनशीलाय यज्ञाय '' विस्तृत उपकार-क्षेत्रवाले यज्ञ के लिए 
भाव स्पष्ट और प्रसिद्ध है ही । '' प्रशर्धाय ' '--उत्तम बल के लिए; “प्र ' ' 
उत्कृष्ट “शर्ध:'" बलनाम (निघण्टु २।९); बल के पर्यायों में 'शर्ध' 
शब्द आता है। '' प्रयज्यवे ' '--यज्ञ के विस्तारक साधनों के लिए--घोी, 


१. ९ अधि... जज शकन ,। वहन पान शक पण . | 
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दूध, अन्न, औषध आदि सभी यज्ञ के साधन हैं। इनकी प्राप्ति के लिए 
प्रार्थना भी करें और उत्पादन के लिए पुरुषार्थ भी करें। ''सुखादये ' '-- 
सुखपूर्वक भोग के लिए। “'सुखं कस्मात्‌''? “'सुहितं खेभ्य:'' 
(निरुक्त ३। १३)--जो इन्द्रियों को आनन्ददायक हो, ऐसे सांसारिक 
खान-पानादि के लिए। यथा-तथा समय काटना ही जीवन का लक्ष्य 
नहीं होना चाहिए, अपितु '' क्रीडन्ती मोदमानौ '' ( अथर्व० ) आनन्दपूर्वक 
हँसते-खेलते जियें। '“तबसे ''--स्फूर्ति के लिए---नव इति बलनाम 
(निघण्टु २।९)। स्फूर्ति बल के बिना असम्भव है, अतः स्फूर्ति के 
लिए कर्त्तव्य कर्म में शिथिकतता न हो, इसके लिए। “' भन्ददिष्टये ' '-- 
कल्याण-सुख-सज्भति के लिए-.'' भन्दद-इड्डष्टये '', 'भदि' धातु का 
अर्थ कल्याण और सुख है। यजू धातु से क्तिन्‌ प्रत्यय होकर इष्टि शब्द 
बना। यज्ञ के धात्वर्थ में सड्गातिकरण है ही, अत: कल्याण-सुख-सड्भति 
के लिए अर्थ उपयुक्त ही है। '' धुनित्नताय ''--यातायात के लिए; धून्‌ 
कम्पने धातु से ' धुनि' शब्द बना, अर्थात्‌ कम्पन, गति और जाना-आना 
जिनका ब्रत हो, कर्मठ व्यक्ति। “शवबसे ''---मानस बल के लिए-- 
शावति इति परिचरणकर्मा (निघण्टु ३।५), अत: मानस बल ठीक 
ही है। ''गिरिजा: ''--वाणियों में उत्पन्न हुई शब्दार्थक गृ (क्रच्या०) धातु 
से गिरि शब्द बना और “ज'' '“जनी प्रादुर्भावे ''--' उत्पन्न होने में' 
प्रसिद्ध ही है। मन्त्र का अन्तिम शब्द “'प्रयन्तु ' '--उच्चभाव से प्राप्त हों, 
स्पष्ट है ही। 

अर्थात्‌ श्रद्धा और भावना से तन्‍्मय होकर की गई प्रार्थनाएँ कर्म 
के साथ मिलकर समस्त जीवन-पथ को प्रशस्त कर दें । अपनी अल्पज्ञता 
और अल्प बल की स्थिति नम्रतापूर्वक निवेदन करने के बाद पूर्ण समर्पण 
की भावना भी भक्त में होनी श्रेयस्कर होंगी। 

शऊरे-सिज्दा ! नहीं है मुझको; तू मेरे सिज्दे की व्ाज रखना। 
ये सर तेरे आस्ता" से पहले, किसी के आये झुका नहीं है ॥ 


.. 





१. नमन का तौर-तरीक़ा, २. स्थान। 


(१२) 
प्रभु करी एतरण में ढी कल्याण डरेगः 
शक डे (९५७२ _ छैझे श्र रर हे रे 
पवस्व वाजसातमो5 शभि विश्वानि वार्या। 
१. २. गेकुर २ के र्र हे ९ रे है २ 
त्वं समुद्र: प्रथमे विधर्म देवेभ्य: सोम मत्सर:॥ 
+5:-साम० (५२१ 
ऋषि: --सप्तर्षय: ॥ देवता--पवमान: सोम: ॥ छन्‍्दः--बृहती ॥ 
अन्वय:--है सोम वाजसातम: मत्सर: विश्वानि वार्या अभिप्रथमे 
विधर्मन्‌ समुद्र: देवेभ्य: पंवस्व॥ 
शब्दार्थ--( सोम ) हे अमृत परमात्मन्‌! ( वाजसातमः ) अन्नादि 
पदार्थों के अतिशयदाता ( मत्सर: ) आनन्दस्वरूप और आनन्ददायक 
( त्वम्‌ ) आप ( विश्वानि ) सब (€ वार्या ) वरणीय स्तोत्रों को ( अभि ) 
लक्ष्य करके ( प्रथमे ) विशाल वा श्रेष्ठ ( विधर्मन्‌ ) विशेष करके धारक 
( समुद्र: ) हृदयान्तरिक्ष में ( देवेभ्य:ः ) अपने उपासकों के लिए ( पवस्व ) 
अपनी प्रास्ि का विधान कीजिये। 
व्याख्या--मन्त्र में मुख्य रूप से तीन बातें कही गई हैं--पहली 
यह है कि अन्नादि पदार्थों का दाता वह प्रभु ही है, दूसरी यह कि उसी 
आनन्दस्वरूप से आनन्द का प्रसाद मिल सकता है, तीसरी यह है कि 
जिस भक्त को प्रभु वरणीय समझता है, उसे उसके हृदयान्तरिक्ष में दर्शन 
देता है। अब एक-एक बात पर विस्तार से विचार कीजिये। 
जाति, आयु और भोग का निश्चय कर्मानुसार होता है। ''सतिमूले 
तद्‌ विपाको जात्यायुभोंगा: ''--यह योगशास्त्र का मत है। कर्म का 
फल प्रभु की व्यवस्था से मिलता है-- 
द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परि षस्वजाते। 
तयोरन्य: पिप्पलं स्वाद्धत््यनश्नन्नन्यो अभि चाकशीति ॥ 
>> जिटे० १॥१६४।२० 
“दो, जीव और ईश्वर, चेतनता और पालनादि गुणों में समान हैं, 
व्याप्य-व्यापक भाव से सदा संयुक्त और परस्पर मित्र हैं। ये दोनों 
प्रकृतिरूपी वृक्ष पर बैठे हुए हैं। इनमें से एक (जीव) उस वृक्ष के 
सस्‍्वादु फलों (भोगों) को खाता है और दूसरा न खाता हुआ फल की 
अपार करता है।' तो इस प्रकार अन्नादि पदार्थों का दाता वह भगवान्‌ 
ही है। 
वेद और शास्त्र मनुष्य को निष्काम कर्म का आदेश दे रहे हैं-- 
कुर्वन्नेवेह कर्माणि जिजीविषेच्छतं समा: (यजु० ४०।-२)--मनुष्य 
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कर्म करता हुआ ही १०० वर्ष तक जीने की इच्छा करे। किन्तु फल 
की आसक्ति से बचना चाहिए, क्योंकि यह मानवाधिकार की सीमा से 
बाहर की चीज़ है। गीता में इस बात को थोड़ा विशद रूप में कहा 
गया है--''' कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन ' '-- तेरा अधिकार 
कर्म करने तक है, फलों में कदापि नहीं। फल कैसा हो, कितना हो, 
कब हो, इसमें अपनी टाँग नहीं अड़ानी चाहिए, यह हमारा काम नहीं 
है। एक अन्य स्थान पर इस बात को और भी स्पष्ट किया है--''मा 
कर्मफलहेतुर्भूर्मा ते सड्रगी5स्त्वकर्मणि ' '--“ तू न तो कर्मफल में आसक्त 
हो और न निठल्ला बैठ।!! 
आध्यात्मिक क्षेत्र के व्यक्ति को यह बात अच्छी तरह समझ लेनी 
चाहिए। यदि मनुष्य ईमानदारी से कर्म करने तक ही अपने-आपको 
सीमित रक्खे और फल के बोझ को अपने ऊपर न लादकर प्रभु के 
ऊपर छोड दे, तो सोचिये, मस्तिष्क का कितना बोझ उतर जाता है! 
इस अवस्था में उसकी दशा उस सेवक के समान होती है, जो चार- 
छह घण्टे की नौकरी बजाने के बाद क्या बनेगा, क्‍या नहीं, इस उधेड़- 
बुन से परे रहकर मस्त रहता है। यदि मन न मानता हो तो ज़रा इससे 
पूछकर देखिए कि तेरी इस मग़ज़पच्ची से फल की प्राप्ति अथवा अप्राप्ति, 
या न्‍्यूनाधिकता में कोई अन्तर पड़ेगा ? यदि नहीं तो इस कोयले की 
दलाली में हाथ काले करने का क्‍या लाभ ? यह तो मूर्खता है। एक 
मनुष्य घोड़े पर लदी हुई गठरी के ऊपर बैठकर जा रहा था। उसे ध्यान 
आया कि घोड़े पर बोझ बहुत है, कुछ कम करना चाहिए। उसने अपने 
नीचे की गठरी निकालकर अपने सिर पर रख ली और फिर बैठ गया। 
अब आप देख लीजिये, घोड़े पर बोझ तो पहले के बराबर ही है। हाँ, 
इस बुद्धिमत्ता का परिणाम इतना और हुआ कि जो बोझ नीचे था, उसे 
अब अपने सिर पर रख लिया। 
अनासक्त मनुष्य ही लाभ-हानि और जय-पराजय में एकरस रह 
सकता है। इसके विपरीत स्थिति का चित्रण हिन्दी के पुराने कवि “देव! 
ने बहुत सुन्दर खींचा है-- 
सम्पति में ऐंडि बैठे, चोॉतरा अदालत के। 
विषति में पेन्हि बैठे, पॉय झुनझुनियां। 
जे तोई सुख संपति, ते तोर्ड दुःख विषति में। 
संपति में मीर मिर्जा विपति परे धुनियां/ 
संपति ते विषति, विपति यू्‌ ते संपति है। 
संपति ओर विपति बराबर के गुनियॉ। 
संपति में कॉय-काॉँय, विपति में भाय- भाँय / 
कॉय- कॉय भाँय- थॉय देखी सब दुनियाँ॥ 
व्यक्ति यदि कर्मफल में अनासक्त हो जावे तो यह सारा झगड़ा 


प्रभु की शरण में ही कल्याण होगा [  ............१२१ होगा १५२१ 
समाप्त हो जावे। बड़े-से-बड़े कार्य करते हुए भी मस्तिष्क पर उसका 
कोई बोझ नहों। 

महाभारत के युद्ध में समस्त गतिविधियों का केन्द्र योगिराज कृष्ण 
थे, किन्तु उस गुरुतर दायित्व का भार उनके मस्तिष्क पर लेशमात्र भी 
नहीं था। योगिराज जनक एक राज्य के कर्णधार होते हुए भी सर्वथा 
निर्लिस और निर्दन्द्द रहते थे। सब भोगों का अधिष्ठाता प्रभु है, यह 
निश्चय होते ही सांसारिक पुरुषों की अनुचित खातिर-खुशामद और 
दीनता भाग जाएगी। हृदय-गुहा से ध्वनि गूँजेगी कि यह गिड़गिड़ाहट 
क्यों? 

वो ख़ुदा अता * करे तो जहब्जुम " भी है बहिश्त * / 
माँगी हुई निजात” मेरे कासमः की नहीं॥ 

इसका यह अभिप्राय नहीं है कि जो कृपालु मित्र हमारी सहायता 
करते हैं हम उनके कृतज्ञ न हों। हमें अवश्य उनका आभार मानना 
चाहिए। कृतप्नता को शास्त्रकारों ने बहुत बड़ा पाप माना है। इसमें 
समझनेवाली बात केवल इतनी है कि हमारे ही किन्हीं सश्लित कर्मों 
का फल हमारे उन मित्रों के माध्यम से हमें मिलना था, इसीलिए उनके 
मन में वह प्रेरणा हुई, अत: विचारशील व्यक्ति को मित्रों के प्रति कृतज्ञता- 
ज्ञापन के साथ-साथ उस प्रभु का भी अत्यन्त आभारी होना चाहिए 
जिसकी आन्तरिक प्रेरणा का वह परिणाम है। संसार में कर्मफल का 
कोई-न-कोई माध्यम तो होना ही है, किन्तु वे सभी माध्यम उसी समय 
सफल होते हैं, जब हमें अपने कर्मों के आधार पर सुख अथवा दुःख 
मिलना होता है। इसीलिए इस मन्त्र में पहली बात कही गई कि समस्त 
अन्नादि भोग्य-पदार्थों का दाता वही है, तू पुरुषार्थ करने के बाद उसी 
से माँग! उससे माँगने का तुझे अधिकार है। वह ऐसा दाता है जिससे 
प्रत्येक माँगता है--चाहे राजा हो चाहे रह्ढू। 

एक मनोरञ्क किंवदन्ती है कि एक बार बादशाह अकबर भ्रमण 
करता हुआ मार्ग में भटक गया और दिन के ९-१० बजे एक किसान 
के खेत में पहँँच गया। किसान खेत में हल चला रहा था। उसी समय 
उसकी पत्नी नाश्ता लेकर आ गई। आगन्तुक को देखकर शिष्टाचारवश 
किसान ने नाश्ते का अनुरोध किया। इधर बादशाह चलने से थका हुआ 
था और भूख तथा प्यास दोनों ही उसे व्याकुल कर रही थीं, फलत: 
किसान के निमन्त्रण को स्वीकार कर लिया। किसान ने मिस्सी मोटी 
रोटियों का आधा भाग उसे दे दिया, साथ में कुछ मट्ट्टा और मक्खन 
भी दिया। कड़कती भूख में बादशाह को दोनों चीज़ें बहुत रुचिकर लगीं। 
वह उस प्रातराश (नाश्ता) से बहुत तृप्त हुआ। 





१. प्रदान; २. नरक; ३. स्वर्ग; ४. मुक्ति, मोक्ष। 
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चलते हुए किसान का धन्यवाद किया और अपना परिचय देते 
हुए कहा कि--'' भाई, मेरा नाम अकबर है। मैं इस देश का बादशाह 
हूँ, आगरा में रहता हूँ। मैं तुम्हारे इस उपकार को याद रक्खूँगा। तुम 
पर कभी कोई सझ्कडूट आ जाय तो मेरे पास अवश्य आना, तुम्हारी सहायता 
करूंगा ।'! 

कुछ महीनों बाद वर्षा के अभाव में किसान की फ़सल नष्ट हो 
गई और उसे आर्थिक सड्डुट ने घेर लिया। इस विपन्न अवस्था को देखकर 
किसान की पत्नी ने बादशाह अकबर की उस दिन की बात याद दिलाई 
और कहा--'' आगरा कोई बहुत दूर तो नहीं! उसके पास क्‍यों नहीं 
चले जाते ? वह अवश्य सहायता करेगा।'” कृषक ने निराशा के स्वर 
में कहा--'' बहुत-सी बातें संसार में कहने को कह दी जाती हैं, उनका 
व्यावहारिक मूल्य उतना नहीं होता। क्‍या पता अब वह पहचानेगा भी 
कि नहीं !'' पत्नी ने उत्तर दिया--''यह धारणा पहले से ही बना लेनी 
तो ठीक नहीं। तुम जाओ तो सही! यदि न पहचाने तो ल्लौट आना। 
वह कोई बाँधकर थोड़े ही रख लेगा।'' 

किसान गया और आगरा में पहुँचकर देहाती ढड्ड से एक शहरी 
व्यक्ति से पूछा--'' भाई, यहाँ अकबरा कहाँ रहता है ? मैं उससे मिलने 
आया हूँ।”” शहरी ने कहा--'' अरे, वह बादशाह है! तू उसके लिए 
ऐसी हे" / भाषा में बोलता है ? शहर में सबसे शानदार और ऊँचे महल 
उसी के हैं। वहाँ जाकर किसी को कहना, वह तुम्हें मिला देगा।”' 

किसान गया | उसे सेवकों ने बादशाह के पास पहुँचा दिया | बादशाह 
ने कृषक को पहचानकर कुशलता पूछी । किसान बादशाह के भव्य भवन 
और साज-सामान को देखकर चकित रह गया | पहले वाक्य में बोला-- 
2 अरे अकबरा, तेरे तो बड़े ठाठ-बाट हैं! तू तो बहुत बड़ा आदमी 
है रे!!! 

अकबर ने किसान से आने का कारण पूछा। किसान ने अपनी 
तड्जी का सब हाल कह सुनाया। सुनकर बादशाह ने सहायता का 
आश्वासन दिया और दो-एक दिन आगरा में ठहरकर विश्राम करने को 
कहा। अतिथिगृह में उसके निवास की उचित व्यवस्था कर दी। 

शाम होने पर बादशाह उससे मिला और नमाज़ का समय होने 
पर किसान से कहा--'' मैं थोड़ा भगवान्‌ का नाम ले लूँ, तुम यहाँ बैठो !"” 
यह कहकर वह नमाज़ अदा करने को चला गया। किसान कभी-कभी 
झाँकके देख लेता था कि वह कर क्या रहा है ? मुसलमान लोग नमाज़ 
को समाप्ति पर दोनों हाथ फैलाकर भगवान्‌ से दुआ माँगते हैं। वही 
बादशाह ने किया। किसान के लिए बादशाह का हाथ फैलाना बड़े 
आश्चर्य की बात थी। वह सोचने लूगा--इतना बड़ा आदमी किसके 
सामने हाथ पसार रहा है 2? फिर इसके पास कमी क्‍या है, जो यह माँग 


प्रभु की शरण में ही कल्याण होगा [  ैै+_-_-_.._...१२३ 
रहा है? 

बादशाह नमाज़ पढ़के आया तो किसान ने अपने मन की बात 
प्रकट कर दी--'' तुम किसके सामने हाथ फैला रहे थे? क्या माँग रहे 
थे?!'! 

बादशाह ने उत्तर दिया--''मैं उस भगवान्‌ के सामने हाथ फैला 
रहा था, जिसने यह सारा संसार बनाया है | मैं उससे प्रतिदिन दुआ माँगता 
हूँ। मेरे माँगने पर उसी ने मुझे यह सब-कुछ दिया है।'' 

बात समाप्त हुई। किसान के कानों में बादशाह का वह वाक्य गूँज 
रहा था--'मैं उसी से माँगता हूँ, उसी ने मुझे सब-कुछ दिया है।' 

अगले दिन सवेरा होते ही किसान चलने की अनुमति माँगने 
बादशाह के पास आया। बादशाह ने उसकी आवश्यकता के विषय में 
पूछा, ताकि वह उसे पूरा करने के लिए खज़ाद्यी को आदेश दे सके। 

किसान ने कहा--''मुझे कुछ नहीं चाहिए।”” बादशाह ने पूछा-- 
“क्यों, क्या हुआ ? तुम अपनी आवश्यकता से बाध्य होकर ही तो आए 
थे; अब निषेध क्‍यों करते हो ?'” किसान ने उत्तर दिया--'' अब मैं उसी 
से माँगूँगा जिससे तू माँगता है। जब तेरे माँगने पर वह तुझे इतना देता 
है, तो क्‍या वह मुझे स्वाभिमान से जीने के लिए, निर्वाह के योग्य साधन 
भी न देगा ?2'” वह अवश्य देगा और देता है। यदि नहीं मिलता तो कमी 
हमारी है। 

अतः मन्त्र का पहला उपदेश है--अन्नादि पदार्थों का दाता वह 
प्रभु है। 

मन्त्र की दूसरी बात है कि उस आनन्दस्वरूप प्रभु से ही हमें आनन्द 
की प्राप्ति हो सकती है। प्रकृति सत्‌, जीवात्मा सत्‌ और चित््‌ है, अर्थात्‌ 
नित्यत्व के साथ-साथ चेतन है और इसीलिए कर्म करने में समर्थ है। 
प्रभु सत्‌ है, चित्‌ है और आनन्दस्वरूप भी है। जीव को सदा आनन्द 
प्राप्त करने की इच्छा रहती है। वह जिस ओर और जो भी यत्र करता 
है, आनन्द के लिए ही करता है। यह आनन्द की रलूलक ही उसे विषयों 
की ओर घसीट ले जाती है। विषयों में उसे उसका आभास मिलता 
है, किन्तु भोग की समाप्ति पर प्रतिक्रिया क्लेश उत्पन्न करती है। वह 
फिर विषयोपभोग के समय के आनन्द को प्राप्त करना चाहता है और 
यह भी हार्दिक इच्छा होती है कि यह क्रम टूटने न पावे। परिणाम यह 
निकलता है कि वह विषयों के भौँवर में चक्र काटता है और अन्त में 
निराशा ही हाथ लगती है, क्योंकि उसने आनन्द वहाँ खोजा, जहाँ था 
नहीं । अच्छा लिखा है एक नीतिकार ने-- 

जन्मेदं व्यर्थतां नीत॑ भवभोगोपल्लिप्सया | 
काचमूल्येन विक्रीतो हन्त चिन्तामणिर्मया ॥। 
'संसार के भोगों को प्राप्त करने की इच्छा से मैंने ऐसी मूर्खता की 
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है, जेसे शीशे के टुकड़ों के बदले में कोई चिन्तामणि दे डाले।” अत: 
वेद शिक्षा दे रहा है कि आनन्द की प्राप्ति तो उसे: आनन्द-घन की उपासना 
से होगी। विषयों में आनन्द की झलक क्षणिक है और तभी तक उसकी 
झलक मिलती है, जबतक शरीर को उसकी आवश्यकता है। आवश्यकता 
के निवृत्त होते ही वह वस्तु निरर्थक प्रतीत होती है, उसमें कोई आनन्द 
नहीं। किन्तु प्रभु का ज्ञानमय पावन सम्पर्क ऐसा है कि जिसका कोई 
पारावार नहीं, जिसे प्राप्त कर मानव तृप्त और शान्त हो जाता है। 

यही मानव-जीवन की यात्रा का लरक्ष्य है। सारे जप-तप-साधन 
इस यात्रा की तैयारी के लिए हैं। 

अत: दूसरा उपदेश हुआ कि आनन्द का भण्डार वह प्रभु ही है। 

मन्त्र की तीसरी बात है कि उससे मिलने के लिए और कहीं भटकने 
की आवश्यकता नहीं, उसके दर्शन हृदयान्तरिक्ष में होते हैं। मेल वहाँ 
होता है, जहाँ मिलनेवाछला और जिससे मिलना है, दोनों विद्यमान हों। 
ऐसा एकमात्र स्थान हृदय ही हो सकता है। प्रभु तो सर्वत्र व्यापक है 
ही, किन्तु उससे मिलनेवाला जीव तो अपने शरीर में भी व्यापक नहीं 
है। ऐसा स्थान तो केवल हृदय है, जहाँ जीवात्मा और परमात्मा दोनों 
हैं। मूर्ति भी दर्शन का माध्यम इसीलिए नहीं हो सकती, क्योंकि उसमें 
सर्वव्यापकता के कारण प्रभु तो है, किन्तु जीव नहीं है। 

अतः अभ्यास और वैराग्य से मन के पवित्र होने पर निर्मल हृदय- 
मन्दिर में उसके दर्शन होते हैं। 


(..) 


(१३) 


व्सफल ज्रिवन उश्ेर उषा 
हे रे है ९ जे आशा है रे जब ६ २ 
महे नो अदय बोधयोषो राये दिवित्मती। 
पा रे न बच है ३६२ हे २ ररहे २ नर 
यथा चितन्नो अबोधय:ः सत्य श्रवसि वाय्ये सुजाते अश्वसूनूते ॥ 
--साम० ४२१ 

ऋषि:--सत्यश्रवा: आत्रेय:॥ देवता--उषा: ॥ छन्‍्दः--पड़डिः ॥ 

शब्दा्थे--( सत्यश्रवसि ) ठीक-ठीक श्रवण करनेवाली ( सुजाते ) 
शोभा-सम्पन्न जन्म से युक्त ( अश्वसूनृते ) श्रुति-मधुर शब्दों से भरपूर 
( बाय्ये ) विस्तृत ( उषः ) प्रभात-वेला ( यथाचित्‌ ) जिस प्रकार ( नः ) 
हमको ( अबोधय: ) पहले के समान जगानेवाली ( अदा ) अब भी 
( दिवित्मती ) प्रकाशवाली तू ( महेराये ) महान्‌ धन-धान्यादि ऐश्वर्य 
के लिए. ( नः ) हमको ( बोधय ) जगा! 

व्याख्या--इस मन्त्र में उष:काल का बहुत ही चमत्कारपूर्ण प्राकृतिक 
सौन्दर्य और प्रभाव का वर्णन किया गया है। दूसरे क्रम पर ब्राह्ममुहूर्त्त 
में जागकर आवश्यक कार्यों से निवृत्त होना सफलता और स्वास्थ्य दोनों 
दृष्टियों से ही उत्तम है। तीसरे, देवियाँ उष:-समय के गुणों को धारण 
कर घरों को सुखमय तथा शोभायुक्त बना सकती हैं। 

मन्त्र में उष: के तीन महत्त्वपूर्ण विशेषण हैं, जो उसके उत्कर्ष 
पर प्रभाव डालते हैं। पहला है “सत्यश्रवसि ''“--ठीक-ठीक श्रवण 
करानेवाली । इसका एक भाव यह है कि प्रात: के समय शब्द दूरगामी 
तथा स्पष्ट सुनाई देनेवाला होता है। दूसरा इसका भाव यह भी है कि 
इस समय सुना हुआ शब्द भले प्रकार मनन किया जाता है | शब्द-प्रयोग 
का लक्ष्य भी मनन-शक्ति को उद्दुद्ध करने का ही होता है। यदि उच्चरित 
शब्द विचार-शक्ति को प्रभावित नहीं करते तो उनका उच्चारण और श्रवण 
दोनों निरर्थक हैं । इसके अतिरिक्त प्रात: स्मरण किया पाठ, शीघ्र स्मृति- 
पटल पर अड्धित हो जाता है और शीघ्र विस्मृत नहीं होता, अत: उष: 
श्रवण, मनन और स्मरण के लिए सर्वोत्तम समय है। 

दूसरा विशेषण है--' ' सुजाते ' '--शोभन सुन्दर जन्मवाली | उष:काल 
का समय प्रकृति में शोभा और सौन्दर्य को भर देता है। जिस ओर दृष्टि 
डालिये, इस समय का मनोहर दृश्य नयनाभिराम होता है। स्वर्णिम प्राची 
संसार की प्रत्येक वस्तु को सुनहरा बना रही है। बहते हुए नदी के 
प्रवाह में ठसकी शोभा कुछ और ही प्रकार की होती है। वनस्थली को 


दूर्वा पर झिलमिलाते ओसकण अपना अनोखा सौन्दर्य बिखेर रहे होते 
हैं। इस शोभा को देखकर ही किसी शायर ने लिखा था-- 

उफफ री शबनम/ इस कदर नादानियाँ? 

मोतियों को घास पर फेला दिया? 

इस समय न केवछरू ओस-कण दूब पर मोती-से झिलमिलाते हैं, 
अपितु रात को वृक्षों और वनस्पतियों पर पड़ी हुई ओस बूँद-बूँद करके 
टपकने लगती है। उधर फूल भी खिलने लगते हैं। इस दृश्य का भी 
किसी शायर का मनोरम शब्दचित्र देखिये-- 

दूसरों के दर्द का अहसास होता है किसे? 
हँस दिया करते हैं गुल शबनम को रोता देखकर ॥ 
अस्वस्थ-से-अस्वस्थ व्यक्ति का भी इस वेला में रोग का प्रकोप 
कम हो जाता है। मन में कुछ उत्साह सञ्ञारित हो जाता है। इस प्रकार 
विचारने पर यह “'सुजाता'” विशेषण बहुत स-सार और सार्थक है। 
इसके आगे तीसरा विशेषण है “'अश्वसूनृते ''-- श्रुतिमधुर शब्दों से 
भरपूर । यह विशेषण भी कमाल का है। इस समय नाना प्रकार के पक्षी 
मस्त होकर गाते हैं। कुक्कुट की उदात्त, अनुदात्त और प्लुत से युक्त तीत्र 
ध्वनि, कोयल की अमृतवर्षिणी स्वरलहरी, केवल ब्राह्ममुहूर्त में ही 
बोलनेवाली एक विशेष चिड़िया की कानों को मीठी लगनेवाली ध्वनि, 
पौ फटने पर एक-साथ चहचहानेवाले पक्षियों का कलरव और न जाने 
कितने प्रकार की ध्वनियाँ सारे वायुमण्डल को सड्भीतमय बना देती हैं। 
इसीलिए वेद में उष: को ' अश्वसूनृते '' कहकर इन विशेषणों से इस 
काल को भिन्न-भिन्न प्राकृतिक सुन्दरताओं का वर्णन किया। 

मन्त्र में दूसरी बात है मनुष्य को निद्रा-तन्द्रा त्यागकर अपनी 
दिनचर्या इसी उत्तम समय से प्रारम्भ करनी चाहिए। इसलिए महर्षि मनु 
ने विधान किया-- 

“ब्राहो मुहूर्ते बुध्येत, धमार्थों चानुचिन्तयेत्‌।'' 

' ब्राह्ममुहूर्त में जागे और प्रथम आध्यात्मिक उन्नति के लिए विचारे 
और फिर सांसारिक कारोबार के विषय में भी सोचे।' इस समय के 
शान्त वातावरण और स्वस्थचित्त से मनुष्य जितना अच्छा सोच सकता 
है, उतना दूसरे समय में नहीं। 

आजकल सभी कुछ अव्यवस्थित हो गया है। एक अन्य मन्त्र की 
व्याख्या में देर से सोने, देर से जगने, अनियमित भोजनादि से होनेंवाली 
हानियों का वर्णन किया जा चुका है। 

मन्त्र की तीसरी बात घरेलू तौर पर सामाजिक जीवन के लिए 
अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है कि देवियाँ अपने जीवन में उष: के गुणों को धारण 
करके सारे वायुमण्डल को सुरभित, शान्त और मधुमय बना दें। देवियों 


में उष: का पहला गुण ''सत्यश्रवसि'”' होना चाहिए। भाष्यकारों ने 
सत्यश्रवसि का एक अर्थ 'आनन्द से युक्त गृहस्थाश्रम” भी किया है। 
कौन-सा गृहस्थ आनन्दधाम होगा ? जहाँ देवियाँ ऋत, हित और मित 
गुण से युक्त वाणी का प्रयोग करें | वाणी से सत्य कभी ओझल न हो। 
भर्तहरि ने गृहस्थाश्रम की विशेषता का वर्णन करते हुए लिखा है कि-- 

“'सानन्दं सदनं सुतास्तु सुधिय:, कान्‍्ता प्रियालापिनी ' ' 

सदन को सानन्द बनाने में ''कान्ता प्रियालापिनी ' '“-- मधुरभाषिणी 
पली का बहुत बड़ा महत्त्व है, किन्तु वह मधुरभाषण ऋत और सत्य 
से युक्त होना चाहिए। बातें मीठी-मीठी भी यदि किसी को बहकानेवाली 
हों तो किस काम की? योगदर्शन के साधन पाद के सूत्र ३०-- 
'' अहिंसासत्यास्तेयब्रह्मचर्यापरिग्रहा यमा: '' पर भाष्य करते हुए महर्षि 
व्यास ने सत्य और वाणी के विषय में कुछ महत्त्वपूर्ण बातें कही हैं-- 

'*सत्यं यथार्थे वाड-मनसी यथादृष्टं यथाउनुमितं तथा 
वाड्मनएचेति परत्र स्ववोधसंक्रान्तये वागुक्ता सा यदि न वद्धिता 
भ्रान्ता वा प्रतिपत्तिवन्ध्या वा भवेदिति।'' 

'सत्य का अभिप्राय है वाणी और मन का अर्थ के अनुकूल होना, 
अर्थात्‌ जैसा प्रमाणों से ज्ञात हुआ हो, वैसा ही ठीक-ठीक वाणी और 
मन में रखना सत्य है। यदि किसी को किसी विषय का ज्ञान देने के 
लिए हम वाणी का प्रयोग करते हैं और हमारी यह वाणी उस व्यक्ति 
को न ठगती है और न भ्रम में डालती है और न ही निष्प्रयोजन होती 
है, तो वह सत्य है।' सत्य के स्वरूप का इतना विश्लेषण करने के 
बाद महर्षि व्यास लिखते हैं कि-- 

''एपा सर्वभूतोपकारार्थ प्रवृत्ता न भूतोपघाताय।' 

“इस वाणी के प्रयोजन का उद्देश्य सब प्राणियों की भलाई ही होना 
चाहिए, उनको हानि पहुँचाना नहीं।' 

'*यदि चैवमप्यभिधीयमाना भूतोपघातपरेव स्यथात्‌! ' 

“ठीक-ठीक वाणी के अर्थ के अनुरूप होते हुए भी यदि उसके 
प्रयोग से प्राणियों को हानि पहुँचती है तो “'सत्यं भवेत्‌ पापमेव 
भवेत्‌' '--' वह सत्य अर्थात्‌ धर्म नहीं होगा, पाप ही होगा।! 

''तेन पुण्याभासेन पुण्यप्रतिसूपकेण कष्टंतमः प्राप्लुयात्‌ 

“वह पुण्य नहीं है, पुण्य-जैसा प्रतीत होता है, उसके आचरण से 
संसार अत्यन्त सड्डटापन्न हो जाएगा।”' अन्त में सार निकालते हुए 
लिखा-- 

''तस्मात्‌ परीक्ष्य सर्वभूतहितं सत्यं ब्रूयात्‌।'' 

' इसलिए पूरी छानबीन करके सब प्राणियों की भलाई करनेवाला 

सत्य बोले ।' 


नमक व 











कि 2 5 के श्रुति-सौरभ 
महर्षि के इस महत्त्वपूर्ण उद्धरण से यह स्पष्ट हो गया कि वाणी 
सत्य हो और प्राणिमात्र के लिए हितकारी हो। इसके अतिरिक्त वाणी 
का एक गुण विशेषकर महिल्छाओं में मितभाषण भी होना चाहिए। 
संस्कृत से अपरिचित लोग मितभाषण का अर्थ कम बोलना समझते 
हैं, यह ठीक नहीं । मित शब्द संस्कृत की माड्न धातु से बना है, जिसका 
अर्थ है--नाप-तोल। इस प्रकार मितभाषण का अर्थ है--नाप-तोलकर 
बोलना। न आवश्यकता से अधिक शब्द कहा जाय, न न्यून। 
देवियों में अधिक बातें करने का बहुत व्यसन होता है और जब 
मनुष्य अधिक बोलेगा तो मर्यादा का अतिक्रमण होगा ही। अत: 
हितभाषण के साथ मितभाषण का भी उतना ही महत्त्व है। 
महाकवियों ने और विद्वानों ने भी भाषण के विषय में बड़े मनोहारी 
वचन कहे हैं। 
वेद में कहा-- 
सक्तुमिव तितउना पुनन्तो यत्र धीरा मनसा वबाचमक्रत। 
अत्रा सखाय: सख्यानि जानते भद्ठैषां लक्ष्मीनिहिताधि वाचि॥। 
जतलेे०ण १०।७२१५।२ 
“जैसे सत्तू को पानी में घोलने से पहले छलनी में छानकर देख 
लेते हैं कि कोई ऐसी अभक्ष्य वस्तु पेट में न चली जाय जो विकार 
करे, उसी प्रकार बुद्धिमान्‌ व्यक्ति शब्दरूपी आटे को मन्त्ररूपी छलनी 
में छान-छानकर बोलता है। वे मित्र ही मित्रता बनाए रखने के नियमों 
को जानते हैं और ऐसे ही पुरुष तथा स्त्रियों की वाणी में लक्ष्मी, शोभा 
और सम्पत्ति निवास करती है।' 
अथर्ववेद में कहा है कि--'“वाचा वदामि मधुमत्‌' '--मैं वाणी 
से मधुर बोलूँ। इसी वेद में दूसरे स्थान पर कहा है-- 
जिह्नलाया अग्रे मधु मे जिह्लामूले मधूलकम। 
--अथर्व० १।॥३४।२ 
"मेरी वाणी के अग्रभाग में मधु रहे और जीभ की जड़ अर्थात्‌ 
बुद्धि में मधु का छत्ता रहे, जहाँ मिठास का भण्डार है।' 
नीतिकार ने कहा-- 
रोहति सायकैर्विद्धं छिन्न॑ं रोहति चासिना। 
वचो दुरुक्ते बीभत्सं न पुरोहति वाक्क्षतम्‌॥ 
'तीरों का घाव भर जाता है, तलवार से कटा भी ठीक हो जाता 
है, किन्तु कठोर वाणी का भयड्डर घाव कभी नहीं भरता।! 
किसी उर्दू के शायर ने लिखा है-- 





आज लता इतर ला... जज + जी 5, 
नोके-जुबा' ने तेरी सीने को छेद डाल्डा। 
तरकश में है ये पेकाॉ', या है जुबों दहन? में। 
मस्जिद को तोड़ डालिये, मन्दिर को ढाड़ये। 
दिल को न तोड़िये, यह खुदा का मुकाम है ॥ 
किसी अंग्रेज़ी के कवि ने भी लिखा है-- 
57९९ एशा५, ॥ 5 6 त)र९ ॥007०१ ॥ (6 ॥6भ॥5 ० 9९७ णए८!।. 
बुआ 2०0०0 हट ]09, पी ॥ 73५ णा९2, थजिंटगा५ शाकं। (८॥|. 
'मधुरभाषण एक छोटी-सी वस्तु है, किन्तु यह हृदय के गम्भीर 
कृप में गिराई जाती है । इसके परिणामस्वरूप जो शुभ तथा प्रसन्नता उत्पन्न 
होती है, वह काल ही बताएगा।!' 
एक दूसरे विद्वान ने भी बहुत सुन्दर कहा है-- 
“65९ ४05९५ 270 [प्रा $ ठक्षा 78 णएशाए्ला, 0पए गण गिशणॉाला. 
“किसी के अपशब्द और व्यंग्यवचन क्षमा तो किये जा सकते हैं, 
किन्तु कभी भुलाए नहीं जा सकते।' 
मीठे और शान्त वचनों से देवियाँ परिवार के वायुमण्डल को सरस 
और प्रेममय बनावें। उष: का दूसरा गुण ''सुजाता'' है। सब वस्तुए 
साफ़-सुथरी यथास्थान हों। उष:काल की ये सब विशेषताएँ देवियों में 
होनी चाहिएँ। 
महाभारत में एक प्रसड्भ में महर्षि व्यास ने लक्ष्मी के रूपक से 
कुछ महत्त्वपूर्ण बातें कहलवाई हैं । उपयोगी समझकर उसके कुछ श्लोक 
यहाँ उद्धृत करते हैं। लक्ष्मी कहती है-- 
स्त्रीषु कान्तासु शान्तासु देवद्दिजपरासु च। 
विशुद्धगृह भाण्डासु गोधान्याभिरतासू च॥ 
-“-महा० १३१।२१५१५।॥१५० 
'जो देवियाँ सुन्दर, शान्त स्वभाव, बड़ों और विद्वानों का आदर 
करनेवाली, जिनके घर के बर्तन-भाण्डे साफ-सुथरे तथा घर की सब 
निर्मल-स्वच्छ गौओं तथा अन्न की पूरी देखभाल करनेवाली होती हैं, 
मैं वहाँ निवास करती हूँ।' 
प्रकीर्णभाण्डामनवेक्ष्य कारिणी सदा च भर्तु: प्रतिकूलवादिनीम्‌ | 
परस्य वेश्माभिरतामलज्ञामेवं विधां स्त्रीं परिवर्जयामि॥| ११ ॥। 
“जिसके घर के बर्तन इधर-उधर फैले पड़े हों, जो बिना विचारे 
काम कर डालती हो, जो सदा अपने पति के प्रतिकूल चलती हो, जो 


१. वाणी के तीर; २. बाण; ३. मह। 


१३० श्रुति-सौरभ 
दूसरों के घर अधिक रहती हो, जो निर्लज्ज हो, ऐसी स्त्री को मैं छोड़ 
देती हूँ।' 

लोलामदक्षामवलेपिनीं च्र व्यपेतशौच्ां कलहप्रियां च। 

निद्राभिभूतां सततं शयानामेवं विधां स्त्रीं परिवर्जयामि ॥ १५२॥ 

“जो बहुत चञ्लचल हो, जो फूहड़ हो, जो घमण्डवाली हो, जो पवित्र 
न रहती हो, जो झगड़ालू हो, जो अधिक सोती हो, ऐसी स्त्री को में 
छोड़ देती हूँ।' 

सत्यासु नित्यं॑ प्रियदर्शनासु सौभाग्ययुक्तासु गुणान्वितासु 

वसामि नारीषु पतित्रतासु, कल्याणशीलासु पतिप्रियासु ॥ १३ ॥ 

“जो सदा सत्यम्रार्ग पर चलती हों, जो सुन्दर और सुशीलतादि गुणों 
से युक्त हों, जो पत्रित्रता और कल्याणशील एवं पति की प्यारी हों, मैं 
उनके घर रहती हँ।! 

इन गुणों से युक्त देवियाँ प्रात: ही घर में जगें और बच्चों को भी 
मीठे सम्बोधनों से पुकारकर जगावें। शौच, दातुन, व्यायाम और स्त्ान 
से निवृत्त हो सब मिलकर सन्ध्यादि नित्यकर्म करें और ईश्वरभक्ति के 
मीठे गीत गावें। 

निश्चित ही उष:काल में जिन घरों का वायुमण्डल इस प्रकार का 
होगा, वहाँ पारिवारिक कलरूह-क्लेश का क्‍या काम ? उस परिवार के 
व्यक्ति सुख और शान्ति को प्राप्त करेंगे और बच्चों का सर्वाड्रीण विकास 
होगा। 


कक 


(१४) 


१ २ ३१ २ के१ रे २ द्ले ध्रीचीलिश्वा के २ है ९२ 
अच्छा ब इन्द्र मतय: स्वर्युव सश्रीचीदिश्वा उशती रनूषत । 
२ के २ हे २ ३१२ 

परि ष्वजन्त जनयो यथा पति मर्य न शुन्ध्युं मघवानमूतये ॥। 
-““-सीम० ३०७०५ 

ऋषि: -- कृष्ण आड्िरस: ॥ देवता--इन्द्र: ॥ छन्‍्दः--जगती ॥ 
अन्वय:--व: स्वर्युव: सभ्रीची: उशती विश्वा: मतय: अच्छा इन्द्रम्‌ 
अनूषत। न शुन्ध्युं मघवानं मर्यम्‌ ऊतये यथा जनय: पतिमू्‌ परिष्वजन्त ॥ 
शब्दार्थ--हे मनुष्यो! ( वः ) तुम्हारी ( स्वर्युब: ) परमानन्द 
चाहनेवाली ( सश्लीची: ) सीधी-सच्ची ( उशतीः: ) कामना करती हुई 
( विश्वा: मतयः ) समस्त बुद्धियाँ ( अच्छा ) भले प्रकार (९ इन्द्रम ) 
परमेश्वर की ( अनूषत ) स्तुति करें। (न) जेसे (९ शुन्ध्युम्‌ ) शुद्ध 
( मघवानम ) धनवान्‌ ( मर्यम्‌ ) मनुष्य की ( ऊतये ) धन-धान्य द्वारा 
अपनी रक्षा के लिए स्तुति करते हैं, अथवा ( यथा ) जैसे ( जनयः ) 

स्त्रियाँ ( पतिम्‌ ) पति को (€ परिष्वजन्त ) आलिंगन करती हैं। 
व्याख्या--मन्त्र में एक ही बात को दो उपमाएँ देकर हृदयड्भम 
कराया गया है। प्रभु-भक्त को कहा गया है--यदि तू उस आनन्द-घन 
के सान्निध्य का आनन्द प्राप करना चाहता है तो अपनी सारी योग्यता, 
क्षमता और भावना को इस प्रकार सामने रख, जैसे याचक अपनी 
कामना-पूर्त्ति के लिए धनवान्‌ के सामने अपने हृदय को खोलकर रख 
देता है । दूसरी उपमा इससे भी भावपूर्ण है। उसमें कहा-- अपने- आपको 
तू उसे इस प्रकार अर्पित कर, जैसे पत्नी पति को समर्पण करती है। 
सुख चाहनेवाले भक्त की बुद्धियों के लिए मन्त्र में 'सश्नलीची: '-- 
'सीधी-सच्ची ' विशेषण बहुत ही मनोवैज्ञानिक और अर्थपूर्ण है । सांसारिक 
लोगों के समान प्राय: भक्त अपने बुद्धिचातुर्य का भगवान्‌ के सम्बन्ध 
में भी प्रयोग करना चाहता है। वह अपनी सांसारिक प्रवृत्ति की व्याख्या 
भी इस प्रकार करना चाहता है कि प्रभु को भी यह जँचा दे कि इसमें 
मेरा कोई कुत्सित स्वार्थ नहीं है। एक प्रकार से भगवान्‌ के लिए यह 
सोचना भी मूर्खता के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। हिन्दी के प्रसिद्ध 

कवि “देव” ने इस मनोवृत्ति का एक अच्छा चित्र खींचा है-- 

माया के प्रपंचन सों पंचन के वक्चन सो); 
कंचन के काज मोहमंचन  उछ फिरें। 


१३२ 0 वात ली रे 
काम भर्यो, क्रोध थर्यो, कपट-कृबोध भर्यों, 
विस्व में विरोध ही के बीजन बुए फिरै/ 
लाभ ही के व्हझोभ भर्यो रंधत अनेक दम्भ 
समान विषे-वस्तुन के पुस्तक लए फिरे । 
चोदहों थुवन सातों द्वीप नवौं खण्ड जाके; 
पेट में परे हैं ताहि पेट में दए फिरे ॥/ 
इस पद्य की अन्तिम दो पड्डियाँ बहुत ही सटीक हैं । कवि ने अच्छी 
चुटकी ली है कि चौदह भुवन, सात द्वीप, नौ खण्ड तो भगवान्‌ के 
पेट में हैं और यह बुद्धिमान्‌ उस परमात्मा को भी यह समझता है कि 
यह मेरे पेट के एक कोने में पड़ा रहेगा, इसको मेरी सब बातों का 
क्या पता चलेगा? 
ऐसे ही एक चालाक आस्तिक को किसी शायर ने भी अच्छी 
हाज़िर-जवाबी दिखाई है। 
हश्र में रूहें जब खुदा के सामने पेश हुईं तो इसने ख़ुदा का नाम 
ही नहीं लिया। किन्तु थोड़ी देर में जब इसे अपनी भूल का ध्यान आया 
तो घबराके चालाकी से बोला-- 
महशर! में इत्तफाक से आया न जेहन में। 
वर्ना तमाम उम्र तेरा नाम याद था॥ 
मनुष्य अपनी बौद्धिक उड़ान से ही भगवान्‌ के ज्ञान के विषय 
में भी सोचता है और चालाकी से काम लेना चाहता है। प्रभु के ज्ञान 
का केवल आभास पाने के लिए उपनिषद्‌ में कहा गया है-- 
संख्याता अस्य निमिषो जनानाम्‌ 
'सनुष्य अपने जीवन- भर में जितनी बार आँखों की पलकें झपकता 
है, प्रभु के ज्ञान में उनका भी हिसाब है।' 
साथ ही भक्ति और आत्मिक उन्नति के क्षेत्र में भी व्यवहार और 
भावना की शुद्धि नहीं आई तो भक्ति क्‍या हुई, वह तो ढोंग है । महाभारत 
में “नकुलोपाख्यान' के द्वारा इस तथ्य को समझाया गया है। 
महाराज युधिष्ठिर ने अश्वमेथ यज्ञ की समाप्ति पर बड़ी उदारता 
से दक्षिणा दी। यहाँ तक कि-- 
ततो युधिष्ठिर: प्रादाद बह्लाह्मणेभ्यो यथाविधि। 
कोटीः सहसत्र निष्काणां व्यासाय तु वसुन्धराम्‌॥। 
>-अश्व० अ० ९०।८ 
“एक हज़ार करोड़ स्वर्णमुद्राएँ ब्राह्मणों को और समस्त पृथिवी 
व्यास को देने की घोषणा कर दी ।' व्यास ने पृथिवी की दक्षिणा स्वीकार 


१५, परलोक। 





हृदय ऐसे सौंप दो जैसे हट 


करके कहा--हे राजन्‌! पृथिवी को तो आप अपने पास रसिब्रए, मुझे 
इसके बदले में द्रव्य दीजिए, क्‍योंकि “'ब्राह्मणा हि धनार्थिनः: '' 
ब्राह्यणों को अपनी आवश्यकता-पूर्त्ति के लिए पैसे की आवश्यकता होती 
है। किन्तु युधिष्ठिर ने फिर भी भूमि ही देने का आग्रह किया। सब 
भाइयों, द्रौपदी और कुन्ती ने भी अनुमोदन किया। इस पर व्यास ने 
उत्तर दिया कि मैं पथिवी स्वीकार करके फिर वापस तुम्हें अपनी ओर 
से दे रहा हँ--' हिरण्यं दीयतामेभ्यो ब्राह्मणेभ्यो धरास्तु ते '--इसके 
बदले में ब्राह्मणों को सोना दो । इसके बाद कृष्ण ने भी कहा कि व्यास 
की बात मानो और वैसा ही करो । तब युधिष्ठिर ने प्रति ब्राह्मण एक- 
एक करोड़ स्वर्ण-मुद्राएँ दक्षिणारूप में दीं और सभी प्रसन्न होकर यह 
समझने लगे कि हमने स्वर्ग जीत लिया है। 

उसी समय एक विशालकाय नेवला, जिसका आधा शरीर सोने 
का था, प्रकट होकर मानुषी वाणी में बोला-- 

सक्तुप्रस्थेन वो नायं यज्ञस्तुल्यो नराधिपा: । 
उज्छवुृत्तेव॑दान्यस्थ. कुरुक्षेत्रनिवासिन: ॥ 
--महाभारत १४।९२।७ 

हे राजाओ ! 'कुरुक्षेत्रतिवासी एक अति निर्धन उदार ब्राह्मण के द्वारा 
दिये गए थोड़े-से सत्तुओं की तुलना में तुम्हारा यह यज्ञ हीन और तुच्छ 
है।' इस बात को सुनकर सभी ब्राह्मण स्तब्ध और चकित रह गए और 
आग्रहपूर्वक उन्होंने सारा वृत्तान्त सुनाने को कहा। नेवले ने जो कथा 
सुनाई उसका सार यह है कि एक धर्मात्मा गृहस्थ अकाल के समय 
कठिनाई से थोड़ा-सा सत्तु अपने और अपने परिवार की प्राण-रक्षा के 
लिए लाया। ब्राह्मणी ने उस सत्तु के चार भाग- पुत्र, पुत्रवधू, अपने 
दोनों के लिए करके, सत्तु घोलकर तैयार किया। तभी एक भूखा तपस्वी 
द्वार पर उपस्थित हो गया। ब्राह्मण ने अतिथि को देखकर आदरपूर्वक 
अपना भाग दे दिया। वह उसे खा गया, किन्तु पेट नहीं भरा। तब ब्राह्मणी 
ने अपना भाग दे दिया। वह उसे भी खा गया, किन्तु तृप्ति नहीं हुई। 
तब बारी-बारी से पुत्र और पुत्रवधू ने अपने भाग दे दिये तो वह तृप्त 
हो गया। 

खाने के बाद कुलला किया। उसके हटते ही मैं एक कमरे से दूसरे 
कमरे में जाने के लिए वहीं से निकला जहाँ कुल्ले का पानी पड़ा हुआ 
था। वह कुल्ले का मैला पानी मेरे शरीर के जितने भाग पर लगा, उतना 
सोने का हो गया। मैंने चकित होकर उस ब्राह्मण से पूछा कि यह क्‍या 
हुआ कि तुम्हारा जूठा पानी मेरे जितने शरीर पर लगा, उतना सोने का 
हो गया और शेष चमड़े का रह गया ? इस पर उस ब्राह्मण अतिथि 
ने उत्तर दिया कि बुभुक्षित को श्रद्धापूर्वक दिया अन्न एक यज्ञ है और 
इस पानी से तुम्हारे शरीर का स्पर्श यज्ञान्त-स्त्रान है । यह उसी का प्रभाव 


श्रेड श्रुति-सौरभ 
है कि तुम्हारे शरीर का उस जल से गीला भाग सोने का हो गया। तब 
से हे ब्राह्मणो! 
तपोवनानि यज्ञांश्च हृष्टो5भ्येमि पुनः पुनः। 
यज्ञं त्वहमिमं अश्रुत्वा कुरुराजस्य धीमतः। 
आशायापरया प्राप्तोी न चाहँ काझ्जनी कृतः॥ 
--महा० २४१९३ । ८६-८७ 
“पवित्र तपोवबन और यज्ञों का नाम मैं जहाँ भी सुनता, वहीं बड़ी 
उत्सुकता से पहुँचता। धर्मराज युधिष्ठिर के इस यज्ञ की भी मैंने बड़ी 
ख्याति सुनी थी और यहाँ मैं इस आशा से आया था कि आज मेरा 
शेष शरीर सोने का हो जाएगा, किन्तु खेद है कि ऐसा हुआ नहीं।' 
ततो मयोक्त तद्वाक्यं महस्य ब्राह्मणर्षभा: । 
सक्त॒प्रस्थेन यज्ञोड्यं सम्मितो नेति सर्वथा॥। 
->महा० २४।९३। ८८ 
“इसीलिए हे ब्राह्मणो! मैंने हँसकर यह वाक्य कहा कि आपका 
यह यज्ञ उस सत्तुदान की तुलना नहीं कर सकता।!' 
महाभारत के इस प्रकरण में इस कहानी का सन्निवेश करके यह 
बताने का प्रयत्न किया गया है कि सात्त्विकता और पवित्नतापूर्वक थोड़ी 
मात्रा में भी किये गए धार्मिक कार्यों का मन पर जो प्रभाव होता है, 
वह प्रदर्शन और वाह-वाह के लिए किये गए बड़े-से-बड़े कार्य का 
भी नहीं होता। इसीलिए मानव-घधर्मशास्त्र में कहा कि-- 
वेदास्त्यागाएच यज्ञाश्च् नियमाएच तपांसि च। 
न विप्रदुष्टभावस्य सिदिद्धिं गच्छन्ति कहिचित्‌॥ 
-मनु० २।९७ 
*वेद का स्वाध्याय, वेद का उपदेश, दान देना, यज्ञ करना, यमनियमों 
का आचरण और तप का अनुष्ठान, ये सभी उत्तमाचरण जिसकी भावना 
शुद्ध न हो, उसे कोई लाभ नहीं पहुँचा सकते।!' 
इसलिए इस मन्त्र में कहा--जैसे याचक धनवान्‌ से अपने साहाय्य 
के लिए प्रार्थना करता है, वैसे नम्रतापूर्वक तू आत्मनिवेदन कर। वह 
दयालु अवश्य द्रवित होगा प्रार्थना यदि फलवती नहीं होती तो आत्मनिरीक्षण 
कर, अपनी न्यूनता को देख। कसर यहीं हो सकती है, वहाँ तो क्‍या 
कमी है? 
दूसरी उपमा यह दी कि--' जैसे पत्नी तन से और मन से अपने- 
आपको पति को अर्पित करती है।' यह अर्पण इस प्रकार का है, जिसमें 
केवल शरीर ही अलग रहता है, अन्यथा शरीर के अतिरिक्त कहीं द्वैध 
भाव नहीं रहता है। | 


हुदय ऐसे सौंप दो जैसे- 5 आओ 


भर्तहरि ने अपने “श्रृड्रार-शतक' में बहुत ऊँचे स्तर पर श्रुद्धार 
का विश्लेषण किया है-- 
एतत्‌ कामफलं लोके यद्‌ द्वयोरेकचित्तता। 
अन्यचित्तकृते काम॑ शवयोरिव संगम: ॥ 
“दोनों का एक-चित्त हो जाना काम का फल है। यदि चित्त ही 
न मिल पाय तो वह मिलन दो लाशों के मिलने के समान है।' फिर 
अध्यात्म में तो लक्ष्य यही है। यदि यह नहीं हुआ तो भक्ति क्‍या हुई ? 
फिर तो कबीर की मोटी भाषा में यही कहा जा सकता है-- 
माला तो कर में फिरे, जीभ फिरे मुख माहिं / 
मनुआ तो सब दिसि फिरे, यह तो सुमिरन नाहिं॥ 
कुछ विचारक तो यहाँ तक कहते हैं कि भक्ति के लिए श्रृद्भार 
और ज्ञान के लिए बैराग्य का संगम होना आवश्यक ही नहीं, अनिवार्य 
है। भक्ति में भावोद्रेक से हृदय आर्द्र और संवेदनशील तो रहता ही है, 
नहीं तो भक्ति का क्षेत्र सूखा जड्भगल हो जाय। वेद में भी ऐसे स्थलों 
में वह उड़ानें ली हैं कि कमाल है-- 
यदण्े स्यामहं त्वं त्वं वा घा स्या अहम्‌। 
स्युष्टे सत्या इहाशिष: ॥ -+ऋण० ८।॥४४। २३ 
भक्त कहता है--' हे ( अग्रे ) प्रकाशस्वरूप ( यत्‌ अहं त्वं स्याम्‌ ) 
जब मैं तू हो जाऊँ (वा घ ) अथवा ( त्वं अहं स्याः: ) तू मैं हो जाय 
तो (ते इह आशिष:ः ) तेरे इस संसार के वे सब आशीर्वाद ( सत्या: 
स्थ॒ुः ) सत्य सफल हो जाएँ।' 
इस मन्त्र में भक्ति की तल्लीनता और तन्मयता की पराकाष्ठा है। 
इसी का यह फ़ारसी अनुवाद है, जो भावप्रवणता के कारण बहुत प्रचलित 
हुआ-- 
मन तो शुदम्‌ तो मन शुद्दी सन तन शुदम्‌ तो जाँ झुदी। 
ताकस न गोयद गद.जी मन दीगरम्‌ तो दीगरी॥ 
एक और देखिए-- 
उत स्वया तन्‍्वा सं वदे तत्‌ कदा न्वन्तर्वरुणे भुवानि। 
कि मे हव्यमहणानो जुषेत कदा मृत्ठीक॑ सुमना अभि ख्यम्‌॥ 
--ऋ० ७।८६।२ 
( उत ) और मैं ( तत्‌ ) उस भगवान्‌ के विषय में ( स्वया तन्‍वा ) 
अपने-आप में ही ( संबदे ) बातें करने लूगता हँ---( कदा नु ) जब- 
कब मैं ( वरुणे अन्त: ) वरुण के अन्दर ( भुवानि ) होऊँगा ? ( कि ) 
क्या ( अहणान:ः ) प्रसन्न होता हुआ बिना झिझक ( में ) मेरी ( हव्यम्‌ ) 
भेंट ग्रहण करेगा 2 ( कदा ) कब (९ सुमना: ) प्रफुल्ल होकर ( मृव्ठीकम्‌ ) 
सुख देनेवाले प्रभु को ( अभिख्यम्‌ ) देखूँगा ? इस मन्त्र में एक भक्त 
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की कितनी तन्मयता, भावप्रवणता और दर्शन की व्याकुलता दिखाई है 
और साथ ही वे महत्त्वाकांक्षाएँ भी, जब एक प्रेमी अपने प्रेमी के विषय 
में पहले से मनौती मानता है। 

देवकाव्य वेद का और आनन्द लीजिये-- 

यस्येमे हिमवन्तो महित्वा यस्य समुद्रं रसया सहाहुः। 

यस्येमा: प्रदिशो यस्य बाहू कस्मे देवाय हविषा विधेम ॥ 

 अं० १०।१५२२१५।४ 

( यस्य ) जिसकी ( महित्वा ) महिमा को (इमे हिमवन्त: ) ये 
बरफ़ोले पहाड़ ( आहु: ) कह रहे हैं और ( यस्य ) जिसकी महिमा को 
( रसया सह ) नदियों के सहित ( समुद्र ) यह समुद्र कह रहा है ( इमा: 
प्रदिश: ) ये विस्तृत दिशाएँ ( यस्य ) जिसकी ( बाहु ) भुजाओं के समान 
हैं, ( कस्मे ) उस सुखस्वरूप ( देवाय ) प्रजापति देव का हम ( हविषा ) 
हवि द्वारा ( विधेम ) पूजन करें। 

प्रभु की महिमा का कितना सजीव वर्णन है! 

बेद में भगवान्‌ के साथ भक्त के अनेक नाते गिनाए हैं। कहीं उसे 
पिता कहा गया है, कहीं माता, कहीं भाई-बन्धु और कहीं राजा और 
कहीं सखा। इन सभी सम्बन्धों का अपना-अपना महत्त्व है और सभी 
रिश्ते उसके साथ पूर्ण चरितार्थ होते हैं। किन्तु जो अभिन्नता, स्न्िग्धता 
और सरसता, पति-पत्नी के सम्बन्ध में है, वह अन्यत्र नहीं। इसलिए 
मन्त्र में पत्नी के समान समर्पण की जो बात कही गई, वह बहुत महत्त्व 
की है। 


.. 


(१५) 
देद कर उऊा्थिवक्क द्षष्टिव्हरेप्ा 
एन्द्र सानसिं रयि सजित्वानं सदासह॑म्‌। 
वर्षि ष्ठमूतयें भर।॥ नर 
ऋषि: --मधुच्छन्दा वैश्वामित्र:॥ देवता--इन्द्र: ॥ छन्‍्दः--निचृद्गायत्री ॥ 


अन्वय: -- हे इन्द्र ऊतये सानसिम्‌, सजित्वानम्‌ सदासहम्‌ वर्धिष्ठम्‌ 
रखयिम्‌ आभर। 

शब्दार्थ-- ( हे इन्द्र) ऐश्वर्यों के भण्डार प्रभो! (ऊतये ) रक्षा, गति 
आदि के लिए (सानसिम्‌) बाँटकर उपभोग में आनेवाले (सजित्वानम्‌ ) 
विजेता बनानेवाले (सदासहम्‌) सदा स्वावलम्बी और सहिष्णु बनानेवाले 
( वर्षिष्ठम्‌) बहुत वर्षों तक टिकनेवाले, बढ़नेवाले (रयिम्‌) ऐश्वर्य को 
(आभर ) हमें सब ओर से दीजिये। 

व्याख्या--इस मन्त्र में प्रभु से ऐश्वर्य की, धन-धान्य की प्रार्थना 
की गई है, किन्तु उस धन के लिए चार महत्त्वपूर्ण शर्तें लगाई गई हैं-- 
(१) धन को बॉटकर खावें। (२) धन को प्राप्त करके विजेता बने रहें। 
(३) धन प्राप्त करके सहनशील और स्वावलम्बी बने रहें | (४) वर्षिष्ठम्‌, 
वह धन खूब बढ़े और बहुत वर्षों तक टिकनेवाला हो। अब क्रमश: 
विचार कीजिये। भक्त भिक्षा की झोली फैलाकर कहता है-हे इन्द्र! 
ऐश्वर्यों के भण्डार प्रभों! मैं आपसे याचना करता हूँ, मेरी इस झोली 
को ''रयिम्‌ आभर ' '--ऐश्वर्य से भरपूर कर दो | तुमसे माँगने के बाद 
इसका कोई कोना रिक्त न रह जाबे और मुझे अपने-जेसे किसी व्यक्ति 
के सामने हाथ न फैलाना पड़े। मैं '“' अदीन '' होकर रहूँ। मुझे आपसे 
माँगने में तो संकोच नहीं है, क्योंकि आपसे माँगना मेरा अधिकार है। 
पुत्र पिता से न माँगेगा तो किससे माँगेगा ? फिर आपसे तो प्रत्येक माँगता 
है, इसलिए भी मुझे संकोच नहीं ऐ, किन्तु अपने-जैसे व्यक्तियों से माँगना 
तो मरने के बराबर है। संस्कृत के कवियों ने याचक के कुछ शब्द- 
चित्र खींचे हैं-- 

तृणादपि लघुस्तूलस्तूलादपि चर याचक:। 
वायुना नीयते नासो स्वयं याचनश्ूया।॥ 

“तिनका बहुत हल्का होता है, तिनके से भी हल्की रुई होती है 
और रुई से भी हल्का याचक होता है। याचक हवा में तो इसलिए नहीं 
उड़ता कि हवा भी उसके माँगने के डर से उससे बचकर निकल जाती 
है।' एक दूसरी उत्प्रेक्षा देख्खिए-- 


3 ज-न्ज (0 का, तह आतिकलोख्य 
गुरुतामुपयाति यन्मृतस्तत्त्वं विदितं मयाधुना। 
ननु लाघवहेतुरर्थिता न मृते तिष्ठति सा मनागपि॥ 

'जीवित व्यक्ति के शरीर की अपेक्षा शव अधिक भारी होता है। 
इस विचित्र बात का रहस्य अब मैंने जाना कि संसार में हल्का करनेवाली 
चीज़ “' अर्थिता ''--ग़रज़ होती है और मुर्दे को किसी से कोई ग़रज़ 
नहीं होती इसलिए वह भारी हो जाता है।' अस्तु, सार यह है कि 
याचिष्णुता और दीनता की बहुत निन्‍दा की गई है, किन्तु अपने-जैसे 
मनुष्य से। उस प्रभु के समक्ष तो सम्राट्‌ भी हाथ पसारे खड़ा है। तृप्ति 
भी मनुष्य को तभी होती है, जब वही कृपा करता है। दुनियाबी दाता 
कन किसको निहाल करते हैं! उर्दू के शायर “मीर' ने बड़े पते की 
बात कही है-- 

'मीर” बन्दों से काम कब निकला/। 
मॉयना गर हो कुछ, खुदा से साँय॥ 

इसलिए भक्त नम्रतापूर्वक साधिकार विनय करता है कि मैं आपसे 
माँगता हूँ और इतना मिलना चाहिए कि मेरी सब आवश्यकताएँ 
स्वाभिमान से पूरी हो जावें। “भर' के साथ 'आडूए॑ उपसर्ग का यही 
भाव है। नहीं तो “भर '” ही पर्याप्त था। '' आड्‌”' लगाने से अर्थ हुआ 
““समन्तात्‌ '“--सब ओर से पूर्त्ति हो। 

अब आगे प्रश्न हुआ कि तुम ऐश्वर्य की इच्छा क्‍यों करते हो ? 
इसके लिए मन्त्र में कहा--' 'ऊतये '' | यह शब्द ' अबू ' धातु से, जिसके 
संस्कृत-व्याकरण में सबसे अधिक अर्थ हैं, निष्पन्न हुआ है। इसी धातु 
से ओम्‌ शब्द भी बना है। व्याकरण से अनभिज्ञ लोगों की जानकारी 
के लिए अवू-धातु के अर्थ ये हैं--अवू रक्षण, गति, कान्ति, प्रीति, तृप्ति, 
अवगम, प्रवेश, श्रवण, स्वाम्यर्थ, याचन, क्रिया, इच्छा, दीघम्ति, अवाप्ति, 
हिंसा, आलिंगन, दान, भाग और वृद्धि, ये १९ अर्थ हैं। अकेला अबू 
शब्द और उन्नीस अर्थ! ऐसा समझिये जैसे एक डंठल पर १९ फल 
लगे हों । इतने अधिक अर्थ होने के कारण ही यह शब्द प्रभु का वाचक 
बना। प्रभु के तो अनन्त गुण हैं, पर शब्दशास्त्र के आधार पर एक शब्द 
से सम्बद्ध इतने गुणों का पात्र वह प्रभु ही हो सकता है। 

इसका एक अभिप्राय बिना खींचातानी के यह भी निकला कि संसार 
में संसार के ढड्ज से जीने के लिए ऐश्वर्य अनिवार्य है। कौन-सा ऐसा 
काम है, जिसके लिए पैसे की आवश्यकता न हो ? रक्षा के लिए, गति 
के लिए, कान्ति के लिए, प्रीति के लिए, अर्थात्‌ सभी के लिए धन 
चाहिए । 

अतः जीवन में “धर्म” के बाद “अर्थ! का दूसरा नम्बर है। दूसरे 
शब्दों में भगवान्‌ के बाद धन का दूसरा स्थान है। इसलिए मैं आपसे 
उसी की प्रार्थना करता हूँ। 


वेद का आर्थिक दृष्टिकोण ० 


प्रार्थी को उस धन का उपभोग किस प्रकार करना चाहिए ? उसकी 
पहली शर्त है--' 'सानसिम्‌' '--उसे परिवार में और समाज में बॉटके 
खाओ। धन आपने अपने पुरुषार्थ से, सूमबूझ से कमाया है, तब भी 
अकेले उसके उपभोग की बात मत सोचिये। यदि ऐसा किया तो उससे 
सुख और शान्ति नहीं मिलेगी, क्योंकि हमारे प्रत्येक काम में दूसरे अनेक 
व्यक्तियों का सहयोग होता है, अत: उन सबकी अनदेखी करके गुलऊ्छर्रे 
उड़ाने की बात सोचना न तर्कसड्भत है और न धर्मसद्भत ही। 

एक व्यक्ति यदि यह दावा करे कि मैं किसी का भी सहयोग लिये 
बिना अपना कारोबार चलाऊँगा, तो हमें उसे छूट दे देनी चाहिये कि 
वह चाहे करोड़ों की सम्पत्ति एकत्र कर ले, हम उसमें से कुछ भी भाग 
लेने का अनुरोध नहीं करेंगे; किन्तु व्यवहार की कसौटी पर यह असम्भव 
है कि मनुष्य दूसरों के बिना कुछ करने में समर्थ हो जावे। 

किसी बड़े कारोबार की तो बात ही क्‍या है, अकेला मनुष्य तो 
अपनी आवश्यकताएँ भी पूरी नहीं कर सकता। थोड़ा-सा स्थिति का 
विश्लेषण कीजिये। मनुष्य की मोटी तीन अनिवार्य आवश्यकताएँ हैं-- 
(१५) उसे भूख-निवृत्ति के लिए रोटी चाहिए। (२) तन ढकने के लिए 
वस्त्र चाहिए। (३) काँटे और कंकड़-पत्थरों से बचाव के लिए जूते- 
चप्पल अथवा खड़ाऊँ चाहिए। अब विचारिये कि यदि मनुष्य समाज 
का सहारा न ले तो इन वस्तुओं के लिए उसे कितना परिश्रम करना 
पड़ेगा और कितनी लम्बी प्रक्रिया में से गुज़रना-होगा ? 

पहली आवश्यकता-पूर््ति के लिए हलू-बैल आदि साधन जुटाकर 
भूमि तैयार करनी होगी । गेहूँ, जौ, चावल और दलरूहन तथा सब्जी के 
बीज बोने होंगे | उगने पर उनकी रक्षा, सिंचाई, गुड़ाई आदि करनी होगी । 
फ़सल तैयार होने पर काटनी होगी। काटकर खलिहान में लानी होगी। 
फिर बैलों के सहारे से अन्न निकलेगा, इसके बाद उसे साफ करके आटा 
बनाना होगा। इसके बाद आटे से भी भोजन बनाने के लिए कितने लम्बे 
प्रोसीजर (प्रक्रिया) में से गुज़रेगा, तब जाकर कहीं पेट की समस्या 
का समाधान होगा। इसी प्रकार वस्त्र के लिए भी सोचिये। चाहे वह 
कपास से बने, चाहे रेशम या ऊन से, कितना रूम्बा और जटिल काम 
है। तब तन ढका गया। यही स्थिति जूते और चप्पल उपलब्ध करने 
की होगी। यदि मनुष्य किसी का सहारा न ले और स्वयं ही इन सब 
बस्तुओं को जुटाए तो रात-दिन इस गोरखधन्धे में व्यस्त रहना पड़ेगा 
और उसकी मन:स्थिति यह होगी कि वह जीवन से ऊब जाएगा तथा 
इस जीवन से मरना पसन्द करेगा। 

अत: संसार के समस्त छोटे-बड़े काम समाज के परस्पर के सहयोग 
से चल रहे हैं। कोई अपनी रुचि और क्षमता के अनुसार खेती-बाड़ी 
में संलग्र है, कोई वस्त्र तैयार करता है, कोई भवन निर्माण कर रहा 
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है, कोई जूते-चप्पल के उद्योग में है, कोई अध्ययनाध्यापन में । सार 
यह है कि सब काम सबके सहयोग से और पारस्परिक आवश्यकता 
की पूर्त्ति के लिए चल रहे हैं। समाज में सबकी बौद्धिक और शारीरिक 
क्षमता भी समान नहीं होती। इस विविधता को वेद ने बड़े सुन्दर ढड़ः 
से कहा है-- 

समौ चिद्धस्तो न समं विविष्ट: सम्मातरा चिन्न सम दुहाते। 

यमयोश्चिन्न समा वीर्याणि ज्ञाती चित्‌ सन्‍्तौ न सम॑ प्रणीत: ॥ 
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' दोनों हाथ आकार-प्रकार में और देखने-भालने में एक-जैसे लगते 
हैं, किन्तु दोनों में शक्ति बराबर नहीं है। एक गौ की दो बछड़ियाँ हैं, 
किन्तु दूध दोनों का बराबर नहीं होता। एक माता के दो जुड़वाँ बच्चे 
हैं, जो सर्वधा एक-जैसी स्थिति में रहकर पैदा हुए हैं, किन्तु दोनों की 
बौद्धिक तथा शारीरिक शक्ति एक-जैसी नहीं होती। यही अवस्था एक 
बिरादरी के दो व्यक्तियों की होती है।' इस विषम स्थिति की पूर्त्ति का 
एक ही उपाय है कि समाज के सब लोग एक-दूसरे की आवश्यकता 
का ध्यान रखकर बाँटकर खावें | यह संसार सुख और सौमनस्य से तभी 
चल सकता है, जब हम अपनी उपार्जित सम्पदा को दूसरों को अर्पित 
करते हुए उपभोग करें । वैदिक भाषा में इसी का नाम यज्ञ है। इसका 
कितना महत्त्व है, वह इतने से समझिये कि चारों वेदों में एक प्रश्न 

*' पृच्छामि यत्र भुवनस्य नाभि: ।'! 
-ऋण० १।१६४। ३४, यजु० २३।६१, अथर्व० ९।१५०। १४ 
समस्त संसार जिस पर टिका है, वह “नाभि '-केन्द्र-बिन्दु कहाँ 
है ?' इस प्रश्न का चारों वेदों में एक ही उत्तर है-- 

“अयं यज्ञों भुवनस्य नाभि: '--यह यज्ञ की भावना, अर्थात्‌ 
बाँटकर खाने की भावना ही वह केन्द्र-बिन्दु है, जिस पर यह दुनिया 
चल रही है। जहाँ यह भावना नष्ट होतीं है, वहीं गतिरोध उत्पन्न हो 
जाता है। 

एक परिवार के चार भाई अपनी कमाई को, चाहे किसी की कम 
हो, चाहे अधिक, परिवार के अर्पण करके समानरूप से उपभोग करते 
हैं। वहाँ उनमें प्रेम और सौहार्द बढ़ता है। जहाँ एक के मन में स्वार्थ 
उत्पन्न होकर व्यवहार की सरसता समाप्त हो जाती है, वहीं से परिवार 
का बिखराव हो जाता है। 

अतएव धन के उपभोग के लिए वेद की पहली शर्त है ' ' सानसिम्‌' '-- 
बाँट के खाओ। आपने यह सब-कुछ समाज के सहारे ही कमाया है, 
इसलिए उसका भाग भी इसमें समाविष्ट है | वेद आपको उसका स्वामित्व 
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देकर स्वत: बाँटने का परामर्श दे रहा है। इससे आपको यश और गौरव 
भी मिलेगा तथा इस त्याग का भविष्य में फल भी होगा। 

एक बार एक कम्युनिस्ट सज्जन कहने लगे कि--धन के उपभोग 
के विषय में वेद के भी लगभग वही विचार हैं, जो कम्युनिज़्म के हैं। 
अन्तर केवल इतना है कि कम्युनिज़्म कमाई को केन्द्र में जमा कर वहाँ 
से आवश्यकतानुसार बाँटने को कहता है, वेद व्यक्ति को स्वयं ही बाँटने 
का परामर्श देता है। उन्होंने कहा--' मुख्य बात बाँटना है, चाहे उसे 
ऊपर से राज्य-व्यवस्था बाँटे और चाहे व्यक्ति।' 

मैंने इसके उत्तर में कहा--'' कामरेड महाशय ! बेद के बाँटने में 
और कम्युनिज़्म के बाँटने में इतना अन्तर है जितना आकाश और पृथिवी 
में। वेद ने व्यक्ति की स्वाधीनता को अश्लषुण्ण रखकर उसे बॉटने का 
सत्परामर्श दिया है। इस बाँटने का नाम त्याग है। कम्युनिज़्म ने व्यक्ति 
से उसकी कमाई का अपहरण कर लिया, उस परिश्रम का उसे न नाम 
मिला, न यश, इस बाँटने का नाम वियोग है। त्याग राजा हरिश्चन्द्र 
के समान सर्वस्व का ही क्‍यों न हो, वह दाता के मन में सुख और 
हर्ष उत्पन्न करेगा, क्योंकि किसी की पात्रता को समझकर जो कुछ किया 
है, उसने स्वयं किया है। इसके विपरीत, स्वामी की इच्छा और सहमति 
के बिना किसी के पाँच पैसे का अपहरण भी उसके मन में दुःख उत्पन्न 
करेगा, उसके मन में प्रतिक्रिया होगी--ये पैसे मेरे थे, उसे इनकों मुझसे 
लेने का क्या अधिकार था? इस पार्थक्य का नाम है वियोग। त्याग का 
परिणाम सुख और वियोग का परिणाम दुःख होता है।'' सांख्यकार 
कपिल मुनि ने एक सुन्दर उदाहरण दिया है-- 

''एयेनवत्‌ सुखी दुःखी भवति, त्यागवियोगाभ्याम्‌ 

“पक्षी की चोंच में टुकड़ा है, उसे वह स्वयं छोड़ दे तो उसे कोई 
क्लेश नहीं, इसी का नाम त्याग है और इसका परिणाम सुख है। इसके 
विपरीत इसकी चोंच के टुकड़े को देखकर, उस पर आक्रमण करके 
किसी दूसरे ने बलपूर्वक उससे छीन लिया तो उसको दुःख होता है, 
इसका नाम वियोग है| वियोग का परिणाम दुःख और त्याग का परिणाम 
सुख होता है।' 

कम्युनिज़्म के सिद्धान्त मनोविज्ञान के विपरीत हैं, अत: वे कभी 
चरितार्थ नहीं हो सकते | एक समय था जब विवाह को भी इस सिद्धान्त 
के नशे में पूँजीबाद का अंश माना जाता था कि एक पुरुष एक स्त्री 
पर इस प्रकार अपना अधिकार जमाकर रकक्‍्खे--यह साम्यवाद के बिपरीत 
है । परीक्षण किये गए और अनेक प्रकार के झगड़े और बीमारियाँ समाज 
में फैलीं तो वह नशा उतरा। यही अवस्था सम्पत्ति के विषय में भी 
होगी। यद्यपि पहले से परिवर्तन आ गया है, किन्तु आगे-आगे और 
भी आवेगा। 
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सन्‌ १७ को क्रान्ति के बाद कम्युनिज़्म के सुहावने सिद्धान्तों को 
व्यवहार की कसौटी पर परखने का अवसर आया। कम्युनिज़्म के दो 
ही आधार-सूत्र हैं--पहला “'* प्रत्येक को अपनी योग्यता और क्षमता के 
अनुसार काम करना चाहिए । '' दूसरा ** प्रत्येक को अपनी आवश्यकतानुसार 
उपभोग-सामग्री मिलनी चाहिए।'! 

क्रान्ति के बाद इन सिद्धान्तों को परखा गया। यद्यपि रूस में उस 
समय कारखाने अमेरिका की तुलना में नहीं के बराबर थे, उन कारखानों 
को उनके स्वामियों से छीनकर मज़दूरों को बुलाकर कहा गया कि आज 
से इन कारखानों के स्वामी तुम हो; तुममें से प्रत्येक व्यक्ति को उतना 
काम करना चाहिये, जितनी तुम्हारी योग्यता और शक्ति है। दूसरी बात 
कही कि इसकी कमाई में से तुम्हें अपनी आवश्यकता-पूर्त्ति के लिए 
पैसा भी लेना चाहिए। 

इस नये परिवर्तन से एक हर्ष की लहर दौड़ गई, किन्तु परिणाम 
यह निकला कि छह मास में ही सब कारखाने दिवालिया हो गए। कारण 
यह था कि अपवाद को छोड़कर मनुष्य की दो जन्मजात दुर्बलताएँ हैं । 
वह काम के समय अपनी शक्ति को बचाकर रखना चाहता है और 
खाने के समय बढ़कर हाथ मारना चाहता है। 

आप एक व्यक्ति को कहिए कि वह 'एक महीने में जितना काम 
कर सकता है एक-साथ बता दे, ताकि उसे महीनेभर का काम सौंप 
दिया जाए।' इस बात को सुनते ही वह फूँक-फँककर कदम रखेगा 
कि कहीं अधिक न बता जाऊँ कि महीनेभर तक हडियाँ घिसनी पड़ें! 
अब उसी व्यक्ति से दूसरा प्रश्न कीजिए कि--' महीनेभर की तुम अपनी 
सब आवश्यकताएँ बता दो ताकि सब सामग्री एक-साथ मँगवा दी जावे |” 
इस बात को सुनकर वह सोचने में समाधि लगा देगा कि कोई कसर 
न रह जाए कि तंगी उठानी पड़े! 

लेनिन एक दूरदर्शी नेता था, वह सिद्धान्त के पीछे सत्ता को नहीं 
खोना चाहता था। उसने परिस्थिति को भाँपकर परिवर्तन किया। प्रत्येक 
कारखाना एक-एक मैनेजर के अधिकार में दे दिया और उसे बताया 
कि वह प्रत्येक कर्मचारी से क्षमता-भर काम कराए और प्रत्येक को 
उसका पारिश्रमिक भी दे। कर्मचारियों को बुलाकर कह दिया कि तुम्हारे 
सब कामों को देखभाल ये करेंगे और ये ही तुम्हें योग्यता और श्रम 
के आधार पर वेतन देंगे। उस वेतन में तुम्हारा निर्वाह कैसा होता है, 
इसका दायित्व सरकार पर नहीं है। 

इस परिवर्तन से कारखानों की हालत सुधरी और काम चलने लगा। 
अब बताइए, यह प्रगति कम्युनिज़्म के सिद्धान्तों पर हुई अथवा उन्हें 
त्यागकर ? 

रूस का उन्नति करना पृथक्‌ बात है और कम्युनिज़्म के सिद्धान्तों 
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का सफल होना दूसरी बात है। 

आगे चलकर सन्‌ ३५ में तो कुछ ऐसे क्रान्तिकारी परिवर्तन रूस 
में किये गए, जिनमें कुछ अंशों में सम्पत्ति उत्तराधिकार में भी दी जाने 
लगी। 

अत: व्यवहार्य सिद्धान्त वेद का ही सिद्ध हुआ कि धन का पहला 
सदुपयोग यह है कि उसे बाँटकर खाया जाए। 

धन के साथ दूसरी शर्त है 'सजित्वानम्‌ '-- धन प्राप्त करके विजेता 
बने रहो। धन के साथ ९९ प्रतिशत स्थानों पर यह बुराई आ जाती है 
कि वह अन्दर और बाहर के शत्रुओं से घिर जाता है। मनुष्य के आन्तरिक 
शत्रु छह हैं--काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद और मात्सर्य। ये शास्त्रीय 
भाषा में 'षड्रिपु' कहलाते हैं। धन के आते ही ये उस पर टूट पड़ते 
हैं। काम इच्छा को कहते हैं। धन के आते ही इच्छा छलाड़ लगाने 
लगती है। व्यक्ति संसार के सुखोपभोग की सब सामग्री का संग्रह करना 
चाहता है। पैसे के आते ही क्रोध बढ़ जाता है। थोड़ी-थोड़ी बात पर 
आगबबूला होकर धनी व्यक्ति बड़े-बड़े घातक काम कर बैठते हैं | ज्यों- 
ज्यों धन आता है, संग्रह की आग, लोभवृत्ति और भी भड़क उठती 
है। यही अवस्था सभी बुराइयों की होती है। अत: वेद चेतावनी देता 
है कि पहले अन्दर के शत्रुओं को जीतो! पैसा आते ही इच्छा इतनी 
पागल न बना दे कि अनावश्यक वस्तुओं के संग्रह की ओर दौड़ पड़ो। 
पहले यह देखो कि यह उपयोगी है अथवा नहीं ? तब अगला क़दम 
उठाओ। क्रोध एक राक्षसी प्रवृत्ति है, जो अपने से दुर्बल को दबाने 
के लिए जागृत होती है। क्रोध वीरता का नहीं, क्रूरता का द्योतक है। 
शास्त्रीय विश्लेषण की दृष्टि से वीर रस का स्थायीभाव उत्साह है और 
क्रोध का स्थायीभाव रौद्र रस है। अत्याचार के विनाश के लिए मर मिटने 
की भावना का नाम वीरता है और दुर्बल पर अत्याचार करने की प्रवृत्ति 
क्रोध है। अत: धन आने पर इस शकत्रु को न उभरने दें। 

इस प्रकार आत्मनिरीक्षण कर जिसने शत्रुओं को जीत लिया, उसके 
लिए बाह्य शत्रुओं को जीतना बाएँ हाथ का खेल है। इतिहास इस बात 
का साक्षी है कि जो धन और राज्यश्री के आने पर भोगविलास में लिप्त 
हो गए, वे समाप्त हो गए। जो इन्द्रियजयी और कर्त्तव्यपरायण रहे, वे 
फूलते-फलते चले गए। अत: धन के सम्बन्ध में दूसरी बात कही-- 
विजेता बने रहो ! 

मन्त्र की तीसरी बात है 'सदासहम्‌'--सदा स्वावलम्बी और 
सहनशील बनो। धन के आने के साथ प्राय: एक तीसरी कमी आती 
है-- आराम से रहने की | छोटी-छोटी आवश्यकताओं की पूर्त्ति भी बिना 
नौकर के नहीं हो पाती। यह दोष है। दूसरे से आपको सेवा कराने का 
तभी अधिकार है, जब आप अधिक महत्त्वपूर्ण काम में संलग्न हों, केवल 
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कल्पना कीजिये, हमारे पूर्वज भी आज के धनियों के समान 
परावलम्बी होते, तो क्या राम वन जाने तथा पाण्डव भी वन जाने के 
साथ-साथ अज्ञातवास के एक वर्ष में भिन्न-भिन्न सेवा-कार्य कर सकते 
थे ? क्‍या द्रौपदी महारानी होकर भी दासी का काम सफलता और निपुणता 
से कर सकती थी? कदापि नहीं। 

लक्ष्मी चंचला होती है। अपने स्वभाव को सदा संयत और जीवन 
को स्वावलम्बी रखना चाहिए ताकि प्रतिकूल परिस्थितियाँ भी मनुष्य 
की जीवनधारा को अवरुद्ध न कर सकें। 

मन्त्र की चौथी बात है “वर्षिष्ठम्‌'--यह धन-बैभव देर तक, पुत्र- 
पौत्र की परम्परा तक चलता चला जावे। दूसरे शब्दों में यह कह दिया 
कि धन की कमाई के साधन पवित्र होने चाहिएँ, तभी वह चिरस्थायी 
हो सकता है, क्योंकि झटके की कमाई देर तक नहीं चलती। मनु ने 
तो सीमा-रेखा ही खींच दी है-- 

अन्यायेनोपार्जितं वित्त दशवर्षाणि तिष्ठति। 
प्राप्ते त्वेकादशे वर्ष  समूलस्तु विनश्यति॥ 

अन्याय से कमाया धन १० वर्ष तक रहता है। जहाँ ११वाँ वर्ष 
लगा कि मूल को भी साथ लेकर नष्ट हो जाता है। इसलिए चौथी शर्त 
में कहा गया है कि धन धार्मिक ढड़ से उपार्जित करो । धोखाधड़ी और 
छल-छिद्र का व्यवहार नहीं होना चाहिए। 


.. 


(१६) 
सूर्सप्रकाएतर के समान ढब्िगनन्‍तव्याप्री यह 


३ २ ३हे ९ हरिए्या पुनानो हि है ६२ ३९१९ २ के 
अया रुचा हरिण्या पुनानो विश्वा द्वेषांसि त्तति सयुग्वभि: 
न मे पे रियल रे १0 २० व २०३ | कर ३ ३६ २४३ ९ श्र 
सूरो न सयुग्वभि: । धारा पृष्ठस्य रोचते पुनानो अरूषो हरि: । 
२ का पं है आर हरे र्र हे ० 3३3 उलाइडर २ 
विश्वा यद्गूपा परियास्यक्वभि:ः सप्तास्येभिऋकक्‍्वमि: ॥ 
>+साम० ४६३ 
ऋषि: -- अनानत: पारुच्छेषि: ॥ देवता--पवमान: ॥ छन्‍्द:-- अत्यष्टि: ॥ 
अन्वय:-- अया हरिण्या रुचा न सूर: सयुग्वभि: विश्वा द्वेषांसि 
तरति पुनान: (द्वेषांसि) सयुग्वभि: (तरति) यत्‌ अरुष: हरि: पृष्ठस्य 
धारा रोचते विश्वारूपा सप्तास्येभि: ऋक्‍वभि: परियासि पुनान: ऋक्‍वभि: ॥ 
शब्दार्थ--हे मनुष्य ! ( अया ) इस ( हरिण्या ) रस खींचनेवाली 
( रुचा ) चमक से ( न ) जैसे ( सूरः ) सूर्य ( सयुग्वभि: ) साथ जुड़ी 
किरणों से ( बविश्वा ) सब ( द्वेषांसि ) विरोधी अन्धकारों को ( तरति ) 
नष्ट करता है, ऐसे ही ( पुनान: ) पवित्रात्मा पुरुष सब ( द्वेषांसि ) द्वेषादि 
दुर्गुणों को ( सयुग्वभि: ) साथ जुड़े प्रज्ञानों से नष्ट करता है ( यत्‌ ) 
और जैसे ( अरूष: ) रूपवान्‌ ( हरिः ) सूर्य और ( पृष्ठस्य धारा ) सूर्य 
के धरातल की ज्योतिरूप धारा ( रोचते ) चमकती है और ( विश्वारूपा ) 
सब रूपवाली वस्तुओं को ( सप्तास्येभि: ऋक्‍वभशि: ) सात रूप-रड्ग- 
मुखबाले तेजों से ( परियासि ) व्याप्त होती है, ऐसे ही ( पुनान: ) 
पवित्रात्मा पुरुष भी ( ऋक्‍वभि: ) प्रशंसाओं की सब ओर फैलनेवाली 
ख्याति से प्रसिद्ध हो जाता है। 
व्याख्या--मन्त्र में दो बातें कही गई हैं-- धर्ममार्ग में चलनेवाला 
मनुष्य अपने द्वेषादि दुर्गुणों को इस प्रकार नष्ट करता है, जैसे सूर्य 
अन्धकार का विनाश कर डालता है। दूसरी बात यह है कि सूर्य जैसे 
अपने प्रकाश से जगमगा रहा है, उसी प्रकार धर्मात्मा की प्रशंसा चारों 
ओर फैल जाती है। 
अब क्रमश: विचार कीजिये-- 
मनुष्य को पतन की ओर ले-जानेवाली राजसी और तामसी तृत्तियों 
को अविद्या कह लीजिये, अन्धकार कह लीजिये, एक ही बात है। जैसे 
अन्धकार में आँख वस्तु के वास्तविक रूप को नहीं ग्रहण कर पाती, 
उसी प्रकार जो वृत्तियाँ कर्त्तव्यबोध में बाधक बनकर कर्त्तव्य से विमुख 
कर दें, वे अन्धकार के समान ही हैं। इस अवस्था में मनुष्य को धर्म 
का प्रकाश ही सूर्य के समान मार्गदर्शक बनता है। 


१४६ श्रुति-सौरभ 


बुराई और भलाई की श्रड्डलाएँ एक-दूसरी से जुड़ी रहती हैं । विवेक 
जागृत होने पर यदि एक बुराई को पहचानकर उसे छोड़ने का निश्चय 
कर लिया तो बुराई का मार्ग रुक गया और अच्छाई का खुल गया। 
एक भले आचरण के बाद दूसरा शुभ काम सूझेगा और दूसरे के बाद 
तीसरा । इस प्रकार उन्नति के सोपानों पर चढ़ता-चढ़ता शिखर पर पहुँच 
जाएगा। यही क्रम पतन का भी है। वहाँ एक बुराई दूसरी को, दूसरी 
तीसरी को घसीट लाती है और पतन के गर्त में गिरा देती है। महाराज 
भर्तहरि ने इस श्रृड्डला का बहुत मनोवैज्ञानिक वर्णन किया है-- 

भिक्षो मांसनिषेवर्णं प्रकुरुषे ? कि तेन मद्यं विना। 
मद्यज्ञापि तव प्रियं ? प्रियमहो वाराड्रनाभि: सह॥ 
वेश्याद्र॒व्यरुचिर्कुतस्तव धनं? द्यूतिन चौर्येण वा। 
चौर्य द्यूतपरिग्रहोडपि भवत: ? भ्रष्टस्य कान्यागतिः ॥ 

तपस्वी वेश में एक व्यक्ति को मांस खाते हुए देखकर, दर्शक ने 
चकित होकर पूछा--' अरे! तुम साधु होकर भी मांसभक्षण करते हो ?' 
साधु तरड्ढ में था। उत्तर दिया--' मांस में क्या आनन्द है, जबतक शराब 
साथ न हो।' प्रश्नकर्त्ता ने कहा--' अच्छा तुम मद्यप्रेमी भी हो ?' साधु 
ने कहा--'न केवल मद्यप्रेम, उसका भी आनन्द तब है, जब वेश्या भी 
साथ हो।' दर्शक ने और भी हैरान होकर पूछा--' वेश्या को तो पैसा 
चाहिए, तेरे पास पैसा कहाँ से आता है ?' साधु बोला--'कभी जुआ 
खेल लेता हँ, कभी चोरी करके जुटा लेता हूँ।' पूछनेवाले ने अत्यन्त 
विस्मित होकर कहा--' अरे ! ऐसे निकृष्ट काम भी ?' साधु ने कहा-- 
“जब भ्रष्ट ही हो गए तो फिर कोई मर्यादा थोड़े ही रहती है!' 

इससे स्पष्ट है कि जब मनुष्य का पतन होने लगता है, तो कैसे 
एक के बाद दूसरी बुराई आती चली जाती है। वही मनुष्य ऊँचा उठने 
का व्रत ले-ले तो फिर एक-एक बुराई दूर होती चली जाती है और 
उसका स्थान सदगुण ग्रहण करते चले जाते हैं। किसी नीतिकार ने भी 
सुन्दर लिखा है-- 

यात्यधो5धो त्रजत्युच्चैर्नर: स्वैरेव कर्मभिः। 
कपस्य खनिता यद्दवत्‌ प्राकारस्येव कारकः ॥ 

“मनुष्य अपने ही हीन कर्मों से नीचे गिरता जाता है और पवित्र 
कर्मों से ऊँचा उठता चला जाता है। जैसे कुआँ खोदनेवाला उत्तरोत्तर 
नीचे जाएगा और दीवार चिननेवाला क्रमश: ऊँचा उठता जाएगा।! 

एक सदगुण का ब्रत दूसरे सदगुण को किस प्रकार लाता है, इसके 
लिए एक मनोरञझ्क बात आर्यसमाज के प्रसिद्ध और तपस्वी महात्मा 
सस्‍्व० स्वामी स्वतनन्‍्त्रानन्द जी सुनाया करते थे-- 

एक महात्मा प्रतिदिन सत्संग में प्रबचन किया करते थे और सत्संग 
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के अन्त में कभी श्रोताओं में से कोई स्वयं आत्मप्रेरणा से अपनी किसी- 
न-किसी त्रुटि को छोड़ने का ब्रत किया करता था और कभी महात्माजी 
ही भक्तों के अनुरोध पर उनके कल्याण का कोई ब्रत लिवाया करते 
थे। महात्माजी के सत्संग में एक चोर को भी आने का अभ्यास हो 
गया था। 

एक दिन सत्संग को समाप्ति पर चोर को आत्मप्रेरणा हुई तो ब्रत 
लेने के लिए खड़ा हो गया और महात्माजी से कोई ब्रत दिलाने के 
लिए प्रार्थना करने लगा। महात्मा ने उसके अनुरोध को सुन के कहा-- 
' अभी ब्रत लेने की बात मत सोचो, विचार परिपक्व होने दो। शीकघ्रता 
करने से निभाना कठिन होगा।' यह सुनकर चोर ने उत्तर दिया--'ब्रत 
तो अवश्य लेना है। यदि कठिनाई प्रतीत हुई तो अभी बतला दूँगा और 
ब्रत लूँगा ऐसा जिसे निभा सकूँ।' 

महात्माजी ने भी लोहा गर्म देखकर चोट रलगानी उचित समझी 
और कहा कि--' भाई, यदि तुम ब्रत लेना चाहते हो तो आज से चोरी 
न करने का ब्रत ले लो।' चोर ने थोड़ी देर विचार किया और मन की 
स्थिति देखकर कहा--' महात्माजी ! ब्रत का निभना तो कठिन है, इसके 
अतिरिक्त और कोई ब्रत दिलवाइये ।' महात्माजी बहुत बुद्धिमान्‌ थे, तुरन्त 
सोचकर कहा--' अच्छा तुम सत्य बोलने का ब्रत ले लो। प्रयल यह 
भी करना कि चोरी का दुष्कर्म न हो। यदि कभी भूल हो भी जावे 
तो फिर पूछने पर सत्य-सत्य कह दो।” चोर को यह बात कुछ निभाऊ- 
सी जँची और उसने कहा--' अच्छा मुझे यह स्वीकार है।' महात्माजी 
ने प्रसन्नतापूर्वक उसे आशीर्वाद दिया और सत्संग में घोषणा करते हुए 
यह आशा भी प्रकट की कि यह इस परीक्षा में अवश्य उत्तीर्ण होगा; 
भविष्य में पास-पड़ोस में चोरी की घटना हो तो इससे पूछ लिया जाए। 
यदि इससे भूल होगी तो यह स्पष्ट बता देगा। इस ब्रत-ग्रहण से सारी 
सभा को प्रसन्नता हुई और सभी ने चोर की प्रशंसा की। इस प्रशंसा 
का उस ब्रती पर भी बहुत प्रभाव हुआ और मन-ही-मन उसने अपनी 
धारणा को और भी दृढ़ बना लिया। 

पर्याप्त समय सही-सलामत निकल गया, किन्तु एक दिन पिछले 
संस्कारों ने प्रभावित किया और चोरी कर लाया। प्रात: होते ही जिसके 
घर पर चोरी हुई थी उसने शोर मचाया। मुहल्ले में चर्चा चली तो लोगों 
ने कहा--' भाई ! उस व्यक्ति ने तो सत्य बोलने का ब्रत ले लिया है, 
उससे पूछकर देखो। यदि उसने चोरी की होगी तो वह बता देगा।' 
जिसके घर चोरी हुई थी वह उसके घर पहुँचा और कहा--' भाई ! रात 
हमारे घर में चोरी हो गई है।” चोर ने कहा--' हाँ, हो तो गई है।' 
पूछा गया--' तुमने ही की है कया?” चोर ने कहा--' हाँ, मैंने ही की 
है ।' माल की जानकारी माँगी तो उसने सब बता दिया। सभी लोग बहुत 
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प्रभावित हुए और लोगों ने उसकी बड़ी प्रशंसा की | वह स्वयं भी प्रसन्न 
हुआ। महात्माजी को सूचना मिली तो वे भी सन्तुष्ट हुए और दृढ़ता 
से ब्रत-पालन के लिए आशीर्वाद दिया। 

कुछ काल पश्चात्‌ उस व्यक्ति को आर्थिक कठिनाई ने आ घेरा 
और पुराने अभ्यास के कारण उससे छुटकारा पाने के लिए फिर चोरी 
कर लाया। किन्तु आज वह चाहता था कि किसी को पता न चले और 
उससे कोई पूछने न आए। पर यह सम्भव नहीं था। चोरी का मुहल्ले 
में शोर हुआ और लोग तुरन्त उसके पास आ धमके। 

उससे कहा--' आज मुहल्ले में फिर चोरी हो गई है!' वह दुःखी 
होकर सोच-सोचकर बोला--' हाँ, हो तो गई है।' पूछा--' तुम्हारा ही 
काम है क्या ?' उसने उत्तर दिया--' हाँ भाई, रातभर जगते हैं, परिश्रम 
करते हैं और सच बोलने की मुसीबत उस साधु ने गले में डाल दी 
है। सारा परिश्रम बेकार हो जाता है। सत्य के साथ यह चोरी का काम 
चल नहीं सकता, छोड़ना ही पड़ेगा।' इसके बाद उस बुराई को उसने 
कभी नहीं अपनाया। स्पष्ट है जब मनुष्य भले मार्ग पर चलेगा तो उससे 
विपरीत प्रत्येक काम उसे खटकेगा। 

मन्त्र की दूसरी बात है कि सत्य और धर्म के मार्ग पर चलनेवाले 
व्यक्ति की कीर्ति सूर्य के प्रकाश के समान संसार में व्याप्त हो जाती 
है। 

महर्षि दयानन्द जी महाराज ऐसे समय में हुए, जब संसार के साधन 
इतने विकसित नहीं थे। दण्डी स्वामीजी से दीक्षा पाकर कार्यक्षेत्र में 
काम करने के लिए कुल २० वर्ष समय मिला। इतने थोड़े-से समय 
में ऋषि दयानन्द का यश सारे विश्व में पैल गया। उनके नाम और 
काम की अमरीका में चर्चा चली । अमरीका से लिखे हुए कर्नल अल्कॉट 
के विनयपूर्ण पत्र ऋषि के यश और प्रभाव का पता देते हैं। (न्यूयॉर्क) 
अमरीका से लिखे कर्नल अल्कॉट के पत्र के अपेक्षित अंश अपनी स्थापना 
की पुष्टि तथा लोगों की जानकारी के लिए उद्धृत करते हैं-- 

ब्राडवे नं० ७१, न्यूयॉर्क, अमरीका 





सेवा में, 

अत्यन्त सम्मानित पण्डित स्वामी दयानन्द सरस्वतीजी महाराज 
(देश आर्यावर्त्त) ! 

अमरीका के तथा कुछ दूसरे-दूसरे स्थानों के विद्यार्थी, आत्मज्ञान 
के ग्रहण की जिनकी हार्दिक अभिलाषा है--अपने-आपको आपके 
चरणों में रखकर यह प्रार्थना करते हैं कि आप उनके मन में ज्ञान का 
प्रकाश प्रदान करें। हम आपके चरणों में सिर झुकाते हैं, जैसे कि 
बच्चे माता-पिता के चरणों में पड़ते हैं और कहते हैं कि--हे हमारे 
गुरु। हमारी ओर देख और हमको बतला कि हम क्‍या करें 2? हमको 
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अपनी शिक्षा और सहायता दे। यहाँ लाखों मनुष्य हैं “जो आत्मिक 
प्रकाश से वश्चित हैं और विषय-भोग की इच्छाओं और नास्तिक मत 
के अहंकार में पड़े हैं। पथ- भ्रष्ट, पक्षपाती और अशान्त तो रहते ही 
हैं, प्रत्युत अपने धन, अपनी तीब्र बुद्धि और कभी कम न होनेवाले 
अपने जोश को पूर्व की प्राचीन धार्मिक विद्याओं और फिल्सफी के 
धार्मिक युद्ध जारी रखने तथा विद्याविहीन मनुष्यों को--अपना मिथ्या 
ईश्वरीय मार्ग स्वीकार कराने में व्यय करते हैं। 
आपकी कृपा और सहायता से हमको बड़ा लाभ होगा" । विचार 
कीजिये कि हम आपके पास नम्रता से, न कि अभिमान से आते हैं 
और सच जानिये कि हम आपकी शिक्षा मानने के लिए और उस कर्त्तव्य 
का पालन करने के लिए, जो आप हमको बतलावें, उद्यत हैं । हे सम्मानित 
सज्जन ! संस्था की ओर से--मैं अपने-आपको बड़ी नम्रता के साथ ' ईश्वर 
के अन्वेषकों की सभा” का सभापति हैनरी एस० अल्कॉट लिखता हूँ।'' 
ऐसे अनेक पत्र श्री अल्कॉट ने महर्षि को तथा बम्बई के आर्यसमाज 
के प्रधान श्री हरिश्चन्द्र चिन्तामणि को लिखे। प्रसिद्ध विद्वान्‌ मैक्समूलर 
ने श्री स्वामीजी की योग्यता और ख्याति सुनकर सर्वप्रथम ऋषि के 
जीवनवृत्त को जानने की इच्छा प्रकट की। 
ऋषि की जीवनलीला-समाप्ति पर समस्त भारत के पत्रों ने जो 
गम्भीर शोक प्रकट किया, उससे पता चलता है कि देश के विचारशील 
व्यक्ति मतभेद रखते हुए भी उनसे कितने प्रभावित थे। आवश्यक 
समझकर कुछ के कतिपय वाक्य उद्धृत करते हैं-- 
१. 'हिन्दी प्रदीप” सम्पादक बालकृष्ण भट्ट (प्रयाग) 
हम इस हिन्दुस्तान को अभागा ही कहें कि इसके ऐसे हितैषी 
परलोक-यात्रा के लिए दत्तचित्त हो झटपट सिधार गए आर्यसमाज 
की बाँह टूट गई, सरस्वती का भण्डार लुट गया, यहाँ के बिगड़ी 
समाज के संशोधन का फाटक ढह गया, यह इन्हीं महात्मा का 
पुरुषार्थ है कि भारतवर्ष के धर्मतत्त्व का सर्वस्व वेद है। उसे 
चारों वर्ण के लोग समझने लगे। ४ 7“ हम तो दयानन्द की 
सर्वतोभाव से सराहना ही करेंगे। 
२. प्रेरक 'हिन्दी प्रदीप' (प्रयाग) 
हा ! आज भारतोन्नति कमलिनी का सूर्य अस्त हो गया । हा! वेद का 
खेद मिटानेवाला सद्देद्य गुत्त हो गया। हा | दयानन्द सरस्वती, आर्यो 
की सरस्वती जहाज का पतवारी बिना दूसरों को सौंपे तुम क्‍यों 
अन्तर्थान हो गए ? हा! सच्ची दया के समुद्र “कहाँ चले गए ? 
३. भारत बन्धु (अलीगढ़) 
हमको यह सुनकर बड़ा पश्चात्ताप हुआ कि ३० अक्टूबर सन्‌ 
१८८३ ई० कार्तिक बदी ३० संवबत्‌ १९४० को श्रीमान्‌ दयानन्द 
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सरस्वती जी महाराज वैकुण्ठ को पधारे। ४7४“ एक स्वामीजी 
महाराज की यह प्रशंसा दर्शनीय थी कि उन्होंने मुसलमानों को 
यह निश्चय करा दिया था कि आर्य-मत यवन मत की अपेक्षा 
सनातनिक और श्रेष्ठ है। “बड़े-बड़े मौलवी, जो फ़ारसी और 
अरबी के ज्ञाता थे, वे स्वामीजी की वक्तृता के आगे मूक हो 
जाते थे। इसी प्रकार अंग्रेजों को भी “कि तुम्हारे मत से आर्य- 
मत श्रेष्ठ है। इनकी विद्धत्ता की प्रशंसा विल्लायत आदि देशों में 
ऐसी हुई कि आज तक किसी विद्वान्‌ की नहीं हुई“ | 


. “शुभ चिन्तक' (शाहजहाँपुर) 


(छनन्‍्द शिखरिणी) अहो अनरथ हुइगो, भारत हितैषी चलि बसो 
प्रभाकारी जग को, श्रुतिपथ उधारक छिप गओ। सकल नर नग 
चलिगो, सतयुग प्रचारक उठि गयो। अहा हा हा हा हा, स्वामी 
हमारो चलि गयो। 


. बिलासपुर समाचार (मध्य प्रदेश) 


कौन विधि ऐसे व्याख्यान श्रवण होंगे 2? अब वैदिक सत्यार्थ-सहित 
वाणी कौन कयेैगो ? शास्त्रवेदसिन्धुमध्य मेधा निज मन्दिर सों, 
कौन है प्रतापी जो निर्भय ह्वै गयैगो।” 


. सज्जन कीर्ति सुधाकर (राजपत्र उदयपुर राज्य) 


जाके जीह जोर तें प्रपंच फिल्मसाफिन को; 
अस्त सो समस्त आर्य मण्डल ते सान्यो मेँ। 
वेद के विरुद्धि बुद्धि सत्य के निरुद्धि सदा 
मंद्र भद्र आदिन मैं सिंह अनुमान्यो मैं॥ 
ज्ञाता षट्‌ शास्त्रन को वेद को प्रणेता जेता, 
आर्य विद्या अर्क गत अस्ताचल जान्यो मैं। 
स्वामी दयानन्द जू्‌ के विष्णु पद प्रात्र हू ते 
पारिजात को यो आज पतन प्रमान्यो में॥ 
यह पद्य स्वयं महाराणा सज्जनसिंह ने रचा। 


. बनारस प्रेस, सम्पादक कवि केदार शर्मा 


दयानन्द सरस्वती गुर्जरकुछ अवतंस। 
अब ही थोड़ी उमर महाँ क्‍यों तन कियो बिधंस ॥ 
के प्रतिमा पूजन हि ते सुर॒पुर होत विचार ।/ 
ता खण्डन कर वेहि ते यये शुक्र-दरबार ॥ 
के नरपुर सब जीति के सुरपुर जीतन हेोत/ 
केंचुल इबव तन त्याय के; भागेउ कृषा निकेत॥ 
स्वामी जब त्छों कित रहे, भारत- थ्रूमि मझ्ञार / 
सिंह-सारिस यरजत रहे; शंकित शशक अपार ॥ 
सज्जन- सन- रंजन करते. भधंजन मत-पाखण्ड।/ 
दिन-दिन कीरति याइहैँ, भल जन भारत-खण्ड ॥ 
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(उर्दू पत्र) दशोपकारक (लाहौर) 

#” झु दिवाली की रात गो मसनूई चिराग़ों से रोज़े-रौशन है, लेकिन 
हक़ीक़ी आफ़ताब ग़रूब हुआ। हम बिल्कुल नादान थे। वह हमें 
हरइक चीज़ें शनाख़्त कराता था। हम कमताक़ती से उठ नहीं 
सकते थे, वह हमें उठा सकता था। “ “हमने अपना नंगो-नामूस 
गँवा दिया था, वह हमें फिर दिलवाना चाहता था। ऐ खुदा! हम 
तुझसे बहुत दूर हो गए थे, वह हमको तुझसे मिल्ाना चाहता था। 


. विक्टोरिया पेपर (स्यालकोट) 


एशिया कौचक हमें मुख़तललिफ ज़लज़लों के आने और जावा के 
आतिशफिशाँ पहाड़ों के फट जाने से स्वामी दयानन्द का इन्तिक़ाल 
कम अफ़सोस की जगह नहीं है, क्योंकि ऐसे लायक़ शख्स का 
जीना जिसका सानी इल्म-संस्कृत में कोई न हो, लाखों आदमियों 
की ज़िन्दगी पर तरजीह रखता है।स्वामी दयानन्द नाम के 
संनन्‍्यासी नहीं थे, बल्कि हक़ीक़तन संनन्‍्यासी थे। 


. आर्यसमाचार (मेरठ) 


ख़ब्र सुनते ही छक्के छूट गए, लेने के देने पड़ गए। फ़र्ते-इज़तिराब' 
से कलेजा मुँह को आने लगा-- 

हर लब' पे आह नाल:-ओ-शोरो-बुका है आज। 

पीरे-जवानो-हिफ्तोें हर इक ग़मजदा' है आज ॥ 

निकले थी भाफ(९ रोज जहाँ अग्रिहीत्र की। 

आहों का धुआँ उस जयह से उठ रहा है आज ॥ 
बदायूँ समाचार 

आज क्‍या है जो ग़मोरंज से बेताब हैं सब? 

क्यों हर एक शख्प यह कहता है कि हाय गजब / 

आर्यावर्त में क्‍यों आज है शोरो-शेवन४ । 

क्यों जमाने में हर एक शख्स को है रंजो-महन* 2 
(अंग्रेजी के समाचार-पत्र ) बंगाली कलकत्ता, (३ नव० १८८३) 
(सम्पादक-- प्रसिद्ध देशभक्त राष्ट्रीय नेता बाबू सुरेन्द्रनाथ बनर्जी ) 
स्वामी दयानन्द कोई साधारण कोटि के मनुष्यों में से न थे। 
“““थधर्मोपदेश करने में उनकी शक्ति और उत्साह आदि गुण उनमें 
नि:सन्देह अद्वितीय थे। “वे पूरे योगी थे, तथापि जैसा सर्वोत्तम 
ज्ञान उनमें देखने में आया, कदाचित्‌ ही कभी किसी अन्य में 
देखने में आवे | उनकी मृत्यु से भरतखण्ड मात्र को इस समय 
असीम जोख़ों पहुँची । 


१. चरम व्याकुछता; २. होंठ; ३. विलाप-रुदन-क्रन्दन; ४. आबाल-वृद्ध ; 
५. मातम में, पीड़ित; ६. भाष, धूम्र; ७. विलाप का शोर; ८. व्यथा और 
विह्बलता | 


पर 


श्ढ. 


१५. 


श्६. 


|  भतिलजोल्डं 


ट्रिब्यून (लाहौर, ३ नव० १८८३) 


हमको दारुण शोकसागर में डुबोकर परमधाम में जा विराजे। 
स्वामी महाराज के उपदेशों का प्रकाश केवल आर्यसमाज पर पड़ा 
हो--ऐसा नहीं, किन्तु अन्य समस्त मत और सम्प्रदायी लोगों के 
जी पर भी अपने उपदेश-रूपी साँचे का नक़्शा ऐसा जमकर बैठा 
है कि उसने उन सब का आन्तरीय अभिप्राय साफ़ तबदील की 
कोशिश-पर-कोशिश कर रहा है। 

इण्डियन एम्पायर (कलकत्ता, ४-११-१८८३) 

बक उनकी अगाध विद्धत्ता, खण्डन-मण्डनादि अनुपम कोटि क्रम 
और परम प्रशंसनीय स्वातन्त्र्य प्रीति आदि अपूर्ब गुण कभी किसी 
को भूलनेवाले नहीं हैं। 

इण्डियन क्रॉनिकतल्ठ (कलकत्ता) 

संस्कृत का पूरा मर्मज्ञ होना, आर्यों के धर्मग्रन्थों की पारंगतता, 
मनोहर वाक्चातुर्य, उत्तम आदरातिथ्य जो उत्कृष्ट गुण धर्मोपदेशकों 
में चाहिएँ, वे सब स्वामी दयानन्द जी में निवास पा रहे थे। 
हिन्दू पेट्रियट (कलककत्ता) 

स्वामी दयानन्द सरस्वती का परलोक-गमन सुनकर हमको परमशोक 
है। “संस्कृत बोलते थे तो उनके भाषण की मिठाई व सुधाई 
चित्त को अजीब आनन्दित किया करती थी। 


. हिन्दू आब्जर्वर (मद्रास १८ नव०) 
. थिंकर मद्रास ११५ नव० 
. हिन्दू ११५ नव० 


उनके परलोक होने से भारतखण्ड को ज़बरदस्त सदमा बैठा। 


. टाइम्स पंजाब रावलरूपिण्डी १० नव० 

. गुजरातमित्र सूरत ११ नव० 

. बंगला पब्लिक ओपीनियन कलकत्ता ८ नव० 
, लिबरल कलकत्ता ११५ नव० 

, इण्डियन मैसेंजर कलकत्ता ११५ नव० 

. इंग्लिश क्रॉनिकल पटना ५ नव० 

. इण्डियन स्पीकर बम्बई १८ नव० 

. दीनबन्धु बम्बई ४ नव० 

. जामे-जमशेद बम्ब३ २ नव० 

. अवध अखबार (उदूं) 

. हिन्दुस्तानी, नसीमे-हिन्द, बुल्दे-केसरी, क्षत्रिय-हितकारी 


(बनारस), कोहेनूर (लाहौर), आफ़ताब (पंजाब), अंजुमन, 
इन सभी ने शोकोदगार प्रकट किये। 


.(..) 


( १७ ) 

राष्ट्र को ढुच्िति, ढुग्गतिी से बचाने का उपत्य 

त्ड क्ले रै २३९१ र्र जले मत्यम 

न तमंहो न दुरितं देवासो अष्ट मत्यम्‌। 

है १र ३ यमरयमा २ र्‌ कै रर हे १२ के आर जे रे हर 

सजोषसो यमर्यमा मित्रो नयति वरुणो अति द्विष: ॥ 

-साम० ४२६ 

ऋषि: --- अंहोमुग्वामदेव्य: ॥ देवता--विश्वेदेवा: ॥ छन्‍्द:--उपरिष्टाद्‌ बृहती ॥ 

अन्वय: ---सजोषस: देवास: यम्‌ अर्यमा मित्र: वरुण: द्विषः 
अतिनयति तम्‌, अंहः न अष्ट, न दुरितम्‌॥ 

शब्दार्थ--( सजोषस: ) प्रेम से सेवा में तत्पर ( देवास: >) विद्वान्‌ 
( यम्‌ ) जिस प्रजा को ( अर्यमा ) न्‍्यायकारी ( मित्र: ) सर्वहितकारी 
( वरूण: ) श्रेष्ठ गुणोंवाला राजा ( द्विष: ) शत्रुओं को ( अतिनयति ) 
दमन करके शासन करता है। ( तम्‌ ) उस जन को ( अंहः ) पाप ( न 
अष्ट ) नहीं घेरता (न दुरितम्‌ ) न पापजनित दुःख ही सताते हैं। 

व्याख्या--मन्त्र में उत्तम शासन के लिए तीन बातें आवश्यक बताई 
गई हैं। पहली बात यह कि--' शासन में न्याय ठीक-ठीक और समय 
पर हो।” दूसरी बात यह कि--' राजा अथवा शासक-वर्ग सारी प्रजा 
को निज सन्‍्तान समझकर प्रेम से व्यवहार करनेवाला हो ।' तीसरी बात 
यह कि--' शत्रुओं से राष्ट्र की रक्षा करनेवाला हो ।' ये तीन बातें जिस 
शासन में होंगी, उसमें ''अंहः: दुरितम्‌ न अष्ट'” पाप, दुर्गति और 
अशान्ति कभी नहीं होगी। 

भारत की स्वाधीनता से पूर्व हम अपने स्वराज्य के बड़े रंगीन सपने 
सँजोया करते थे। सोचते थे, स्वाधीन भारत एक बार फिर सारे संसार 
का पथप्रदर्शक बनेगा। वह पथ भ्रष्ट संसार को फिर सुख और शान्ति 
से जीने की कला सिखाएगा। भारत के ऋषियों के प्रति वह निष्ठा अब 
तक भी समस्त संसार के विचारकों की रही है। यूरोप के एक विश्व- 
शान्ति-सम्मेलन के अध्यक्ष-पद से बोलते हुए मिस जटस्कू ने प्रतिनिधियों 
को कहा था-- 

+() छ0प 355९०००।९6 5सा००$ ० ८शा॥, ॥ ५0० 0८४४ (0 )(८८० []6 
2770597206 ०6 एण]0, वाट 0 ०8॥7, 20 00 ॥6 5शाग5 0 6 ०४९६५ 
भाठ 0655 णी[709, ह 2 गीला ढिटा & [दशा 0९ए॥6 एश5907 गणा एशो 
0०9४ ॥छ5 भाव गला छाक०ट्रआ८ ॥ ॥ पाकर थभात 4वालाए4. 

'* अय भूमण्डल के समस्त विद्वानो ! यदि आप संसार के वायुमण्डल 
को क्षोभरहित और शान्त रखना चाहते हैं, तो भारत के वनों और गुफाओं 
में तप करते हुए महात्माओं की सेवा में जाओ और उनके चरणों में 
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बैठकर उनके पवित्र ओष्ठों से जो विचार सुनो, उनका प्रचार और प्रसार 
योरुप और अमेरिका में करो, तब संसार में शान्ति हो सकती है, आपके 
विचारों से वह सम्भव नहीं।”! 

वस्तुत: प्राचीन भारत के सुसंस्कृत आर्य लोगों ने अपने उदात्त 
आचार और व्यवहार से समस्त समाज का जीवन ही धर्ममय बना दिया 
था। उस पावन समय की झाँकी जब हम अपने अतीत के इतिहास और 
धार्मिक ग्रन्थों में पढ़ते हैं, तो आश्चर्य होता है। 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ में उल्लेख है कि एक बार एक शास्त्रीय विषय 
को चर्चा छिड़ने पर आश्रमवासी वनस्थों को परस्पर के विचार-विनिमय 
से सन्‍तोष न हुआ। वे महात्मा उद्दालक के नेतृत्व में, उस समय के 
विख्यात विचारक और विद्वान्‌ केकय देश के अधिपति राजा अश्वपति 
के पास अपनी जिज्ञासा शान्त करने के लिए पहुँचे। राजा ने अतिथियों 
का स्वागत किया और उसके पश्चात्‌ गोष्ठी प्रारम्भ हुई। विचार होते- 
होते जब भोजन का समय हो गया तो राजा ने महात्माओं से अनुरोध 
किया कि अब भोजन का समय हो गया है, पहले आप भोजन कर 
लें और शेष विषय पर उसके बाद विचार कर लेंगे। 

राजा के भोजन के इस प्रस्ताव को सुनकर एक महात्मा बोले-- 
“राजा का अन्न तो एक साधक के लिए अग्राह्म होता है। न जाने किस- 
किस प्रकार से राजकोष का संग्रह होता है! उस प्रकार का अन्न मन 
पर दूषित प्रभाव डालेगा।' महात्मा की यह आशंका अनुचित नहीं थी। 
किस-किस का अन्न अग्राह्म होता है ? इस पर मनु ने व्यवस्था दी है 
और उसका उल्लेख ऋषि दयानन्द ने भी संस्कारविधि के गृहाश्रम प्रकरण 
में किया है। वह श्लोक निम्र है-- 

दशासूनासमं चक्र दशचक्रसमो ध्वज:। 
दशाध्वजसमो वेशो दशवेशसमो नृपः ॥ 
>मनु० अ० ४, श्लोक ८५ 

“जो चक्र के द्वारा जीविका कमाते हैं, जैसे--कुम्हार, गाड़ी और 
ट्रांसपोर्ट से जीविका करनेवाले, अर्थात्‌ जिनके काम में जीवहिंसा तो 
बहुत होती है और प्राणियों का पालन और रक्षण नहीं होता, उनके 
अन्न को खानेवाले के मन पर दश हत्या करने के बराबर दूषित प्रभाव 
पड़ता है। जो शराब निकालकर बेचनेवाले तथा धोबी का अन्न ग्रहण 
करते हैं, उनके मन पर चक्रवाले अन्न की अपेक्षा से दस गुणा और 
अधिक, अर्थात्‌ सौ हत्या करने के बराबर मन पर दुष्प्रभाव होता है। 
जो .लोग बाहर के दिखायवे और वेशभूषा-आडम्बर और ढोंग से 
जीविकोपार्जन करते हैं, उनका अन्न पहले से दस गुणा अधिक, अर्थात्‌ 
एक हजार जीव-हत्या करने के तुल्य मन को दूषित करता है। इसी 
प्रकार शासन-व्यवस्था में सावधानी से मर्यादा की रक्षा न करनेवाले राजा 


राष्ट्र को दुरित, दुर्गति से बचाने का उपाय श्णण 


का अन्न पहले की अपेक्षा और दस गुणा अधिक, अर्थात्‌ दस हजार 
हत्या करने के समान मन को सदोष करता है। अभिप्राय यह है कि 
मनुष्य की जीविका इस प्रकार की हो कि जिसमें न्‍्यून-से-न्यून प्राणियों 
को कष्ट पहुँचे और अधिक-से-अधिक का संरक्षण और पालन हो, 
वह जीविका उत्तम और उनका अन्न ही मन को शुद्ध रख सकता है, 
क्योंकि अन्न का सूक्ष्म भाग ही तो मन का आधार है। यों तो कृषक 
के काम में भी हल चलाने, सिंचाई करने, फसल की गुड़ाई, कटाई 
और अजन्न निकालते समय भी बहुत जीव-हिंसा होती है, किन्तु कृषक 
के अन्नादि से प्राणियों का पालन कहीं अधिक मात्रा में होता है, अतः 
कृषक का अन्न पवित्र माना गया है।' 

तो महात्मा की इस बात को सुनकर अपनी शासन-व्यवस्था के 
सम्बन्ध में राजा अश्वपति ने जो बात कही, वह समस्त संसार के इतिहास 
में बेजोड़ है। राजा ने कहा-- 

न में स्तेनो जनपदे न कदरयों न च मद्यपः। 
नानाहिताग्रिर्नाविद्दानू न स्वैरी स्वैरिणी कुतः॥ 

'मेरे सारे राज्य में कोई चोर नहीं है, कोई कझ्जूस और अदानी 
नहीं है, कोई शराबी नहीं है, यज्ञ न करनेवाला कोई नहीं है, मूर्ख कोई 
नहीं है, कोई दुराचारी पुरुष नहीं है। जब पुरुष ही चरित्रहीन नहीं है 
तो स्त्री के तो दुराचारिणी होने का प्रश्न ही नहीं उठता।' आज के युग 
में बड़े माने जानेवाले देशों में अमरीका और रूस भी प्रजा को इस 
आचार-शुचिता का कोई दावा नहीं कर सकता। वहाँ भी सभी प्रकार 
के जघन्य अपराध होते हैं। इसीलिए वहाँ के देश भारत से कुछ ऊँचे 
आदर्श की आशा रखते थे, किन्तु स्वाधीनता के पश्चात्‌ भारतीयों का 
जो चारित्रिक पतन हुआ है, वह आश्चर्यजनक है। भारत की स्वाधीनता 
के लिए त्याग और तप करनेवाले यद्यपि बहुत बड़ी संख्या में काछकवलित 
हो गए, किन्तु अब भी हज़ारों हैं और उनकी अन्‍्तर्वेदना कुछ बात करते 
ही फूट निकलती है | जालन्धर (पंजाब) से प्रकाशित होनेवाले ७, अगस्त 
सन्‌ ८३ के “पंजाब केसरी ' पत्र में एक पुराने स्वतन्त्रता सेनानी श्री 
बलवन्तराय उप्पल का घनश्याम पण्डित नामक पत्रकार के साथ हुए 
साक्षात्कार का विवरण छपा है। इसकी प्रारम्भिक पड़्डियाँ इस प्रकार 





''ये भी एक स्वतन्त्रता-सेनानी हैं, जिन्होंने अपने यौवन का ख़ासा 
हिस्सा स्वतन्त्रता-आन्दोलन में झोंक दिया था--इस निश्चय के साथ 
कि जिस देश की आज़ादी के लिए आज लड़ रहे हैं, कल वह हमारा 
अपना देश होगा जिसमें सभी को समानता मिलेगी, सभी को गुल्ली, 
कुल्ली और जुल्ली मिलेगी। प्रशासन साफ़-सुथरा होगा। सभी को न्याय 
मिलेगा। सभी प्रसन्न होंगे। सभी को भरपेट रोटी मिलेगी, किन्तु ३६ 


१५६ श्रुति-सौरभ 


वर्ष बीत जाने के बाद भी देश की परिस्थितियों को देखकर निराशा 
होती है, क्योंकि आज देश में वे सभी वस्तुएँ अलभ्य हैं जिनकी कि 
स्वतन्त्र भारत में कल्पना की गई थी। आज न्याय कहीं है ही नहीं। 
एक सामान्य नागरिक को कोई पूछता नहीं। ग़रीब की कहीं सुनवाई 
नहीं। पहुँच और दबदबेवाले दनदना रहे हैं| क़ानून का डर नहीं । बहू- 
बेटियों का सम्मान सुरक्षित नहीं | क्या यह वही देश है जिसकी आज़ादी 
के लिए बलिदानियों ने अपने जीवन की भेंट चढ़ाई थी? आज हमें 
फिर उसी प्रकार के इन्क्रिलाब को लाने की ज़रूरत है, जिस प्रकार 
का हम सन्‌ ४७ में लाए थे।”” आज भारत का प्रबुद्ध वर्ग इसी प्रकार 
की कुण्ठा से व्यथित है-- 
जंगे-आजादी लड़ी तब अपने सपने और थे। 
हाल अपना आज जो है; वो कभी सोचा न था ॥ 
प्रश्न यह है कि हम देश की इस परिस्थिति में कैसे परिवर्तन ला 
सकते हैं ? निराश होकर बैठने से तो हानि-ही-हानि है-- 
हल करने से हल होते हैं पेचीदा मसायल* / 
वर्ना तो कोई काम भी आसाँ नहीं होता ॥ 
वेद के इस मन्त्र में भारत के मानसिक नभोमण्डल में छाई इन 
निराशा की काली बदलियों को छाँटने के ही महत्त्वपूर्ण उपाय हैं। इनमें 
पहला उपाय है--देश के वायुमण्डल को शुद्ध करने के लिए न्‍्याय- 
प्रणाली पक्षपात-रहित और शीघ्र निर्णय करनेवाली होनी चाहिए। आज 
देश में अपराधों की बाढ़-सी आ रही है। डाके, बल्शात्कार, हत्या और 
चोरी के समाचारों से अख़बार पटे पड़े रहते हैं; डाकुओं में अपठित 
और ग़रीबी से पीड़ित लोग नहीं हैं, बी०ए० और एम०ए० हैं | नई दिल्ली 
में बैंक-खज़ाने को लूटनेवाले सम्पन्न घरों के और उच्च शिक्षा प्राप्त युवक 
ही थे। उत्तर प्रदेश और मध्य प्रदेश के बहुत बड़े डाकुओं की समस्या 
वहाँ की सरकारों के लिए बहुत बड़ा सिरदर्द है। इन बुराइयों के बढ़ने 
में कतिपय अन्य कारणों के साथ सबसे मुख्य कारण न्याय-प्रणाली की 
शिथिलता, न्याय की अतिव्यय-साध्यता, अपराधियों को मुक्त कराने के 
लिए राजनैतिक नेताओं के दबाव आदि कुछ ऐसे कारण हैं कि जिनसे 
अपराधियों को दण्ड का भय नहीं रहा। 
हमें जो अंग्रेज़ों का ढाँचा उत्तराधिकार में मिला है, चाहे वह शिक्षा 
का क्षेत्र है और चाहे न्यायालय है, हम उन्हें उसी प्रकार घसीटे ले- 
जा रहे हैं। इससे कितनी हानि हो रही है, यह विचारने और कम करने 
का किसी के पास समय नहीं है। प्रधानमन्त्री और मुख्यमन्त्री जब पहली 
बार पद सम्भालते हैं, तो बड़ी-बड़ी योजनाएँ जनता के सम्मुख रखते 








१५. समसस्‍्याएँ; २. आसान। 
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हैं, किन्तु कुछ ही समय पश्चात्‌ कहीं पार्टी के असन्तुष्ट तत्त्वों को 
अनुकूल बनाने में, कहीं विरोधी पार्टियों की योजनाएँ ध्वस्त करने में 
संक्षेप से कहा जाय तो सारा समय और शक्ति अपने अधिकार कौ रक्षा 
में ही निकल जाता है। सामाजिक जीवन के परिष्कार के लिए कुछ 
रचनात्मक काम नहीं हो पाते। 

हमारी न्‍्याय-पद्धति ईसाइयों की भावना से प्रभावित है, जिसके 
चिन्तन का मुख्य केन्द्र-बिन्दु यह है कि पाप के फल, दुःख से संसार 
को छुड़ाने के लिए मसीह शूली पर चढ़ गए। किसी के मन को दुःख 
नहीं होना चाहिए। किसी उर्दू शायर के शब्दों में उनकी भावना को 
इस प्रकार प्रकट किया जा सकता है-- 

जब गृनहगारों पे देखी रहमते- परवरदियार / 
बेगुनाहों ने पुकारा हम गुनहयारों में हैं ॥ 

“जब अपराधियों पर प्रभु का विशेष कृपाभाव देखा तो शुद्ध-पवित्र 
व्यक्ति भी सोचने लगे कि हमसे तो ये ही अच्छे रहे, और वे निर्दोष 
होते हुए भी प्रभु के कृपापात्र बनने के लिए चिल्लाने लगे--हम भी पापी 
हैं, हमारा भी उद्धार कीजिए ।' 

चौथी और पाँचवीं लोकसभा की सदस्यता के दस वर्षों में मेरे 
निर्वाचन- क्षेत्र में १५ से कुछ अधिक क़त्ल के केस हुए। मैं उन केसों 
का सावधानी से अध्ययन करता रहा। कई-कई वर्ष तक हाईकोर्ट तक 
केस लड़े गए, किन्तु परिणाम यह निकला कि किसी भी केस में किसी 
को मृत्युदण्ड नहीं मिला। हाँ, दो अभियोगों में कुछ को आजीवन 
कारावास अवश्य हुआ। आजीवन कारावास शब्द सुनने में ही भयज्कूर 
लगता है; उसकी अवधि बीस वर्ष है और वे कट-छटकर श्र या १५० 
वर्ष ही रह जाते हैं। जहाँ केस में थोड़ी-सी भी संदिग्ध स्थिति आती 
है कि बस न्यायाधीश सब-छोडकर उसे दोषमुक्त कर देते हैं। 

होना यह चाहिए कि आज के क़ानून में कुछ अपनी प्राचीन दण्ड- 
प्रक्रिया के उपादेय अंशों का समावेश करके इसका स्वरूप तेजस्वी बनाना 
चाहिए, जिससे अपराधी आतह्लित हों। उदाहरण के लिए मैं चाणक्य 
के कौटिल्य अर्थशास्त्र की एक बात का उल्लेख यहाँ करता हूँ-- 

चाणक्य ने लिखा है कि यदि चोरी की घटना कहीं घट जावे तो 
उस क्षेत्र के पुलिस-अधिकारी को आदेश होना चाहिए कि तीन मास 
के अन्दर चोरी का पता लगाकर गए हुए माल को उसके मालिक को 
दिलवाए और अपराधी को उचित दण्ड की व्यवस्था कराए | यदि पुलिस- 
अधिकारी नियत अवधि में चोरी का पता न लगा सके तो चोरी गए 
हुए माल की क्षतिपूर्त्ति उस अधिकारी के वेतन से करानी चाहिए। यह 
बात कितनी उत्तम है। इस नियम का पहला लाभ तो यह होगा कि 
पुलिस जनता के जान-माल की पूरी चौकसी से रक्षा करेगी और यदि 
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कहीं दुर्घटना होगी तो पूरी सतर्कता से माल का पता रलगाएगी और 
दोषी को दण्ड दिरूवाएगी। दूसरा लाभ यह होगा कि जनता का सरकार 
में विश्वास बढ़ेगा और वह अपने को सुरक्षित समझकर पूरे उत्साह 
से उद्योग-धन्धे चलावेगी। 

इस समय भारत में अन्धेर मचा हुआ है। अधिकांश अपराधी अपनी 
कमाई में पुलिस को भागीदार बनाकर निर्भयता से दुष्कर्म करते हैं। उन्हें 
पता है थाने में पहले तो रिपोर्ट ही दर्ज नहीं होगी। यदि ले-देकर रिपोर्ट 
लिखी भी गई तो उस पर कार्यवाही कुछ नहीं होगी। पुलिस की इस 
अवस्था पर पंजाब के एक आर्य-प्रचारक बड़ी मनोरञ्कक कहानी सुनाया 
करते थे--एक मीरासी के घर में चोरी होने पर उसने थाने में रिपोर्ट 
कर दी और वहाँ से तफ़्तीश के लिए पुलिस आई। मीरासी हुक्का पी 
रहा था। पुलिस के अधिकारी ने मौक़े का मुआयना किया और मीरासी 
से पूछताछ करते हुए चोरी में गए सामान का ब्यौरा नोट करना आरम्भ 
किया। नक़दी, बर्तन-भाण्डे, कपड़े सब लिखा दिये। पुलिस-आफिसर 
ने पूछा--' और कोई चीज़ तो लिखनी शेष नहीं रही 2” मीरासी ने कहा-- 
सब लिस्ट मुझे एक बार सुना दीजिये।' पुलिसवाले ने सब चीज़ें पढ़ 
दीं। मीरासी ने कहा--' इनमें एक हुक्का और नोट कर दीजिये ।' पुलिसवाले 
ने आश्चर्य से मीरासी को देखते हुए कहा--' हुक्का तो तुम पी रहे हो, 
यह कहाँ गया है ?' मीरासी ने कहा--'इसे बेचकर आपकी भेंट-पूजा 
करूँगा, मेरी ओर से तो गया ही!” इस बात में कोई अतिशयोक्ति नहीं 
है। थाने में रिपोर्ट भी तब लिखी जाती है, जब कुछ चढ़ावा चढ़ा दिया 
जाता है। लेन-देन और परिचय-प्रभाव का क्रम कहीं-कहीं तो हाईकोर्ट 
तक भी पीछा नहीं छोड़ता। 

देश की आपराधिक तृत्ति में सुधार के लिए इसमें परिवर्तन करना 
होगा। दुःरिब्रियों को यह विश्वास होना चाहिए कि हम राजकीय व्यवस्था 
में सुरक्षित हैं। 

तो मन्त्र में पहली बात कही गई कि न्याय शीघ्र, सुलभ और निष्पक्ष 
होना चाहिए। 

मन्त्र की दूसरी बात है कि शासक-वर्ग प्रजा को अपनी सन्‍्तान 
के समान प्रिय समझे। जैसा कि कालिदास ने रघु के राज्य का वर्णन 
करते हुए लिखा है--''स पिता पितरस्तासां केवल जन्महेतव: ' '-- 
समस्त प्रजा का वास्तविक पिता रघु ही था, उनके माता-पिता तो केवल 
जन्म देनेवाले थे।' ऐसे आत्मीयता के वातावरण में प्रजाजन राष्ट्र की 
रक्षा के लिए बड़े-से-बड़े त्याग करने को उद्यत हो जाते हैं। 

रामायण और महाभारत में हम पढ़ते हैं कि जब राम और पाण्डव 
वन को चले तो पीछे-पीछे प्रजा के छोग भी साथ चल दिये। यह 
आत्मीयता का सम्बन्ध शासकों के सहानुभूतिपूर्ण व्यवहार का ही परिणाम 
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था। तो मन्त्र में परामर्श दिया कि शासक-वर्ग परिवार के समान 
आत्मीयता से जनता के साथ बरतें। 

मन्त्र की तीसरी बात है शासक आक्रान्ता और शत्रुओं से राष्ट्र 
की रक्षा करनेवाला हो। राष्ट्रीय सेना दक्ष और शक्ति-सम्पन्न हो, जो 
शत्रु को मुँहतोड़ उत्तर दे सके। यह शक्ति तभी आएगी, जब संयमी 
और वीरपुरुष राष्ट्र की रक्षापल्लि को सम्भालेंगे। विलासी और ऐय्याश 
राष्ट्र की रक्षा नहीं कर सकते। मुगल शासन के अन्तिम दिनों में इसी 
तरह के दुर्गुणों से राष्ट्र दुर्बल हो गया और विदेशी आक्रान्ता यहाँ की 
प्रजा को अपमानित करके यहाँ की अपार सम्पत्ति, कोहेनूर और 
तख़्तेताऊस तक को यहाँ से ले गए थे। इस प्रकार के दुर्बल राष्ट्र में 
अन्यान्य दोष भी आ जाते हैं। यदि देश के प्रहरी संयमी, देशभक्त और 
वीर हों तो ऐसे राष्ट्र में पाप और अशान्ति नहीं होती। 
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डिक्षर के त्रीन उद्देश्य 
अपामीवामप र्बकेर रे २ हेश१२ दुर्मतिम 
अपामीवामप स्त्रिधमप सेधत दुर्मतिम्‌ | 
आर है ९२ जे श्र 
आदित्यासो युयोतना नो अंहसः॥ ->साम० ३९७ 
ऋषि:--इरिम्बिठि: ॥ देवता--आदित्या: ॥ छन्‍्द: --उष्णिक्‌ ॥ 
अन्वय: --है आदित्यास: ! अमीवाम्‌ अप ( सेधत ) स्त्रिधम्‌ अप 
( सेधत ) दुर्मतिम्‌ अपसेधत न: अंहस: युयोतन॥ 
शब्दार्थ--( आदित्यास: ) मर्यादा का पालन करनेवाले तथा विद्या 
से प्रकाशित माता, पिता, गुरु और उपदेशक! ( अमीवाम्‌ ) हमारे 
शारीरिक रोगों को ( अपसेधत ) दूर करो ! ( स्त्रिधम्‌ ) हिंसा की भावना 
को ( अपसेधत ) दूर करो! ( दुर्मतिम्‌ ) कुटिलता और पापयुक्त बुद्धि 
को ( अपसेधत ) दूर करो! इस प्रकार ( नः ) हमें ( अंहसः ) पापों 
से ( युयोतन ) दूर करो! 
व्याख्या--शिक्षा का उद्देश्य मनुष्य का शारीरिक, आत्मिक और 
बौद्धिक विकास है। मनुष्य संसार के कार्यक्षेत्र में इस सर्वाड्रीण उन्नति 
के बिना पूर्ण सफल नहीं कहल्ा सकता। जीवन में कुछ अवसर ऐसे 
आते हैं कि न वहाँ बुद्धिबल काम देता है और न आत्मिक बल। हाँ 
शारीरिक शक्ति पास हो तो मनुष्य काम बना लेता है। 
महाभारत-युद्ध में चक्रव्यूह के प्रवेशद्वार के रक्षक आचार्य द्रोण 
थे। आचार्य द्रोण को वीरता और बल से दबाकर चक्रव्यूह में प्रवेश 
के लिए केवल अभिमन्यु को ही उपयुक्त समझा गया। व्यूह में प्रवेश 
के लिए जहाँ कलात्मक ज्ञान अपेक्षित था, वहाँ शौर्य और बल-प्रवणता 
की भी कम अपेक्षा नहीं थी। 
इस व्यूह के युद्ध में शौर्य का जो कीत्तिमान अभिमन्यु ने स्थापित 
किया, वह पाण्डवब-पक्ष में अर्जुन को छोड़कर कोई स्तापित नहीं कर 
सका। अभिमन्यु को स्वयं अपने बल पर कितना आत्मविश्वास था, यह 
द्रष्टव्य है-- 
अशकक्‍्यं तु तमन्येन द्रोणं मत्वा युधिष्ठिर: । 
अविषह्ां गुरु भारं सौभद्रे समवासृजत्‌॥ 
-म० भा०, द्रो० अ० ३४।१५२ 
युधिष्ठिर ने विचार किया कि गुरु द्रोण के पराक्रम का सामना 
करने की और किसी में शक्ति नहीं है। इसलिए इस असह्य गुरुतर भार 
को अभिमन्यु को सौंपा। अभिमन्यु ने उत्तर दिया-- 
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द्रोणस्य दृढ्मव्यग्रमनीकप्रवरं युधि। 
पितृणां अयमाकांक्षन्नवगाहे5डविलम्बितम॥। 
युद्ध में द्रोण की दृढ़ और प्रबल सेना में मैं आप लोगों के विजय 
की कामना से अवगाहन करता हूँ। 
भिन्ध्यनीकं युधा श्रेष्ठ द्वारं संजनयस्व नः। 
वयं त्वानुगमिष्यामो येन त्वं तात यास्यसि॥ 
हे योद्धाओं में श्रेष्ठ ! शत्रु-सेना को भेदकर हमारे लिए द्वार बना। 
हम लोग तुम्हारे पीछे-पीछे जिधर से तुम जाओगे, चलेंगे। 
अभिमन्यु बोले-- 
अहमेतत्‌ प्रवेक्ष्यामि द्रोणानीकं॑ दुरासदम्‌ । 
मैं दुर्दमनीय द्रोण की सेना में प्रवेश कौहगा। 
नाहं पार्थेन जात: सस्‍्यां न च जातः सुभद्रया। 
यदि मे संयुगे कश्चिज्जीवितो नाद्य मुच्यते॥ 
यदि मैं आज युद्ध में किसी को भी जीवित छोड़ँ तो मुझे अर्जुन 
और सुभद्रा से उत्पन्न हुआ न समझा जावे। 
यदि चैव रथेनाहं समग्र क्षत्रमण्डलम्‌। 
न करोम्यष्टधा युद्धे न भवाम्यर्जुनात्मज: ॥ 
यदि अकेला ही एक रथ से सम्पूर्ण क्षत्रिय-समूह को युद्ध में आठ 
टुकड़ों में न बाँट दूँ तो मुझे अर्जुन का बेटा न समझा जावे। 
तेन संचोद्यमानस्तु याहि याहीति सारथि:। 
प्रत्युवाचय ततो  राजन्नभिमन्युमिदं_ बच: ॥ 
अभिमन्यु ने अपने सारथि सुमन्त्र को जब बार-बार चलने को कहा 
तो चिन्तित होकर सारथि ने अभिमन्यु से कहा-- 
अतिभारो5्यमायुष्मन्नाहितस्त्वयि पाण्डवे: । 
संप्रधार्य क्षणं बुद्धया ततस्त्वं योद्द्धुमर्हसि ॥ 
आयुष्मन्‌! आपके ऊपर पाण्डवों ने बहुत बड़ा बोझ रख दिया है। 
थोड़ी देर भले प्रकार विचार करके फिर युद्ध करना चाहिए। 
ततोउभिमन्यु: प्रहसन्‌ सारथिं वाक्यमत्रवीत्‌। 
सारथे कोन्‍्वयं द्रोण: समग्र क्षत्रमेव जा॥ 
अभिमन्यु ने हँसते हुए सारथि को उत्तर दिया-यह द्रोण तो है 
ही क्या, मेरे सामने क्षत्रियों के समस्त योद्धा भी आ जावें तो में उनकी 
परवा नहीं करता। 
न॒ममैतद द्विषत्सैन्यं कलामरईति घोडशीम। 
अपि विश्वजितं विष्णुं मातुलं प्राप्प सूतज। 
पितरं चार्जुनं युद्धे न भीर्मामुपयास्यति॥ 
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+25.< 34 मनन. बी हलक बलि ही न किक किक लत हे की। शिललओ ॥.! (ब्ली  ा 

यह शरत्रु-सेना तो मेरे सामने कुछ भी नहीं है। मेरे सामने युद्ध 
में विश्व-विजेता मामाजी ( श्रीकृष्ण) और पिताजी भी आ जावें तो उनसे 
भी मुझे कोई झिझक नहीं है। 

प्रवर्त्तमाने संग्रामे तस्मिन्नति भयड्डरे। 
द्रोणस्य मिषतो व्यूहं भित्त्वा प्राविशदार्जुनि: ॥ 

उस भयडूडर युद्ध के प्रारम्भ होने पर द्रोण के रक्षक होते हुए भी 
अभिमन्यु चक्रव्यूह में प्रवेश कर गया। 

स्पष्ट है, यहाँ सफलता शारीरिक बल और उसी से सम्बन्धित युद्ध- 
कौशल को मिली। इसके विपरीत कुछ अवसर ऐसे होते हैं, जिनमें 
बुद्धिमत्ता और विचारशीलता ही काम आती है; शारीरिक बल व्यर्थ रहता 
है। इसको स्पष्ट करने के लिए भी पाण्डवों के वनवास के समय का 
एक उदाहरण उपयुक्त रहेगा-- 

वनवास-काल में पार्वत्य और बन-प्रदेश में घूमते हुए प्यास से 
व्याकुल युधिष्ठिर ने सहदेव से कहा कि भाई! एक वृक्ष पर चढ़कर 
देखो, कहीं पानी दिखाई देता हो तो बाणों के तूणीर में ही भरकर पीने 
योग्य थोड़ा पानी ले आओ। आज्ञानुसार सहदेब ने वृक्ष पर चढ़कर इधर- 
उधर दृष्टि दौड़ाई तो उसे एक जलाशय दिखलाई पडा। नीचे उतरकर 
वह पानी लेने गया और वापस पर्याप्त समय तक नहीं आया। इसके 
बाद नकुल गया, वह भी नहीं लौटा। फिर अर्जुन गया, वह भी नहीं 
आया। इसके बाद भीम गया, वह भी गुम। 

युधिष्ठिर और द्रौपदी इस स्थिति से बहुत दुःखी और चकित होकर 
स्वयं गए। पहुँचकर देखा कि चारों भाई जलाशय पर मृत पड़े हुए हैं। 
युधिष्ठिर देखकर स्तब्ध! फिर सोचा, पहले पानी पीकर प्यास बुझा लें, 
फिर देखते हैं क्या हुआ। पानी पीने के लिए ज्यों ही तालाब में प्रवेश 
किया तो जलाशय के अधिपति ने कहा--' पहले जो मैं पूछता हूँ उसका 
उत्तर दो, नहीं तो जो अवस्था इन चारों की हुई है, वही तुम्हारी भी 
होगी।' यद्यपि प्यास से युधिष्ठिर व्याकुल था, किन्तु गम्भीर और 
विचारशील भी था; उससे पहले अन्य भाइयों को भी यही बात कही 
गई थी, पर उन्होंने अपने बल के अहंकार में सुनी नहीं। 

युधिष्ठिर ने उत्तर दिया--'यदि यही बात है तो मैं प्यास के कष्ट 
को और सहूँगा। तुम पूछो! जो मुझे आता होगा, वह मैं अपनी बुद्धि 
के अनुसार उत्तर दूँगा।! 

इस पर जलाशय के अधिपति यक्ष ने प्रश्न पूछे और युधिष्ठिर 
ने उत्तर दिये जो महाभारत में यक्ष और युधिष्ठिर के संवाद के रूप 
में प्रसिद्ध हैं। 

युधिष्ठिर के बुद्धिमत्तापूर्ण उत्तरों को सुनकर यक्ष बहुत प्रसन्न हुआ 
और न केवल युधिष्ठिर को पानी पीने की अनुमति दी, अपितु चारों 
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मूच्छित भाइयों को भी सचेत कर दिया। 
सन यहाँ सफलता बुद्धिबल को मिली । शारीरिक शक्ति असफल सिद्ध 

हुई। 

इन दो के अतिरिक्त इनसे भी महत्त्वपूर्ण तीसरी शक्ति है, जिसे 
आत्मिक शक्ति कहते हैं । उससे सम्पन्न व्यक्ति की शारीरिक और बौद्धिक 
क्षमता अत्यधिक तीत्र और प्रभावोत्पादक हो जाती है। इसके प्रतीक 
हैं--योगिराज कृष्ण। 

पाण्डवों की सफलता का समस्त श्रेय योगिराज कृष्ण को है । उन्होंने 
भयड्भूर-से-भयज्जूर समय में भी अविचल रहकर पाण्डवों का पथ- 
प्रदर्शन किया--जरासंध का संहार, राजसूय यज्ञ की सफलता, युद्ध में 
भीष्म, कर्ण और जयद्रथ का वध । गाण्डीव के धघिक्कारने पर युधिष्ठिर 
को मारने के लिए उद्यत अर्जन को अपनी सूझ-बूझ से शान्त करना, 
दुर्योधन पर प्रहार करने के कारण युद्ध के नियमों के विपरीत भीम को 
मारने के लिए उद्यत बलराम को समझाना--ये सब कृष्ण के चमत्कारपूर्ण 
कार्य आत्मिक बल के कारण ही हो सके। 

अत: इस वेदमन्त्र में, संसार में पूरी सफलता प्राप्त करने के लिए 
तीनों प्रकार की न्‍्यूनताओं को दूर करके त्रिविध शक्ति-प्राप्ति की प्रार्थना 
की गई। 

मन्त्र में शिक्षा के मनोवैज्ञानिक क्रम का वर्णन किया गया है। सन्‍्तान 
को शिक्षा देनेवाले माता-पिता होते हैं। शिष्यों को गुरु शिक्षा देते हैं 
और समाज का पथ- प्रदर्शन बहुश्रुत, विद्यावृद्ध और वयोवृद्ध करते हैं । 
हर सभी को बहुत सार्थक ' आदित्यास: ' शब्द से सम्बोधित किया गया 

| 

आदित्य शब्द के अनेक अर्थों में से एक अर्थ है ' मर्यादा का पालन 
करनेवाले '। जो मर्यादा भड़ः करते हैं, वे दिति के पुत्र 'दैत्य' कहलाते 
हैं। 'दो अवखण्डने ' धातु से यह शब्द बना। जो मर्यादा की रक्षा करते 
हैं, वे अदिति के पुत्र आदित्य कहलाते हैं। 

इस शब्द से माता-पिता व गुरु को सम्बोधित कर उन्हें सावधान 
किया है कि तुम जिन मर्यादाओं और गुणों को अपने बच्चों और शिष्यों 
में देखना चाहते हो और जिनकी उन्हें शिक्षा देते हो, वे गुण स्वयं तुम्हारे 
आचरण में होने चाहिएँ। यदि आपका आचरण आपकी आकांक्षा और 
कथन के विपरीत है तो उसका प्रभाव आपकी सन्‍्तान, आपके शिष्य 
और श्रोताओं पर यथेष्ट नहीं होगा। आज की उच्छूड्डुलता का एक मुख्य 
कारण यह भी है कि हम अभिभावक और शिक्षक अपने बच्चों और 
शिष्यों को तो बहुत-कुछ कहते रहते हैं, किन्तु हमारा आचरण बहुधा 
हमारे कथन के विपरीत होता है। हम उन्हें कहते हैं-- 90 "साथ । 
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किन्तु, मनोविज्ञान इसके विपरीत कहता है। बात को सुनकर, 
सुननेवाला पहले यह देखता है कि कहनेवाला स्वयं उसके ऊपर आचरण 
करता है कि नहीं। यदि कहनेवाले का आचरण उसके विपरीत है तो 
वह उसके ऊपर आचरण नहीं करेगा। आज माता, पिता और गुरु भी 
इस तथ्य को ओर ध्यान नहीं देते, इसलिए सब आवाँ बिगड़ रहा है। 

आदित्य का दूसरा अर्थ है--सूर्य-प्रकाशस्वरूप | यह विशेषण गुरु 
पर चरितार्थ होता है। जिस प्रकार सूर्य में अन्धकार की कल्पना नहीं 
को जा सकती, उसी प्रकार अध्यापक जिस विषय को पढ़ाता है, उसमें 
उसे संशय का अन्धकार नहीं होना चाहिए, अर्थात्‌ उस विषय पर उसका 
पूर्ण अधिकार होना चाहिए। 

मन्त्र के आगे के विशेषणों में शिक्षा का लक्ष्य निर्धारित किया कि 
अंहस:ः “पापों से, त्रुटियों से दूर होकर उसमें पक्‍वता और पूर्णता 
हो। सांकेतिक रूप से उन त्रुटियों का भी परिगणन कराया कि ' अमीवाम्‌ 
अपसेधत्‌ “--शारीरिक विकास में बाधक रोगादि त्रुटियाँ दूर हों। इसके 
लिए गर्भकाल से ५ वर्ष की आयु तक माता को सावधान रहना होगा। 
इस अवधि में जबतक बालक गर्भस्थ रहे, माता का खान-पान अपने 
लिए नहीं, बालक के लिए होना चाहिए। आगे भी उसी सावधानी की 
आवश्यकता है, ताकि बच्चे को कोई रोग न हो और शरीर का विकास 
सन्तुलित रूप से होता चला जाए। 

आज हमारी देवियों में इस ज्ञान का बहुत अभाव है | परिणामस्वरूप 
अनेक प्रकार के रोग बचपन से ही लग जाते हैं । साथ ही स्वास्थ्यवर्धक 
भोज्य-पदार्थों की मात्रा का ज्ञान भी होना चाहिए, ताकि बच्चे असन्तुलित 
और बेडौल न हों। 

प्राय: देखा है जिन घरों में दूध, दही, मक्खन और उत्तम खान- 
पान को सुविधा है, वहाँ बालक स्थूलकाय और बेडौल हो जाते हैं। 
मुटापा भी बहुत बड़ा रोग ही है। 

विद्यालय में प्रवेश के अनन्तर भोजन के साथ-साथ व्यायाम 
आसन, प्राणायाम और ब्रह्मचर्य-पालन आदि का भी पूर्ण ध्यान होना 
चाहिए। आज कौ स्कूली शिक्षा में इन सभी बातों का सर्वथा अभाव 
है। वहाँ बिगड़ने के साधन तो सभी हैं, बनने के लिए नहीं। वास्तविक 
शिक्षा के लिए इन सभी में आमूल-चूल परिवर्तन की आवश्यकता है। 
प्रथम तो सनन्‍्तति-निर्माण के लिए माता-पिता ही अपने कर्त्तव्य का निर्वाह 
नहीं करते, अत: परिणाम यह होता है कि ऐसे बालकों पर गुरु का 
श्रम भी सफल नहीं हो पाता | क्योंकि, माता-पिता की स्थिति उस कुम्हार 
के समान है जो मिट्टी तैयार करके अनेक प्रकार के पात्र और खिलौने 
बनाता है। गुरु का स्थान वह है जो उन बने-बनाए पात्रों पर अनेक 
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प्रकार की चित्रकारी करके उनके उत्कर्ष को बढ़ाता है। जिस पात्र में 
मिट्टी से बनाते समय कोई दोष रह गया है, उसे चित्रकार यत्र करके 
भी दूर नहीं कर सकता। जहाँ टेढ़ी रह गई है, बह रहेगी ही। रंग- 
रोगन से उसकी निर्माणगत न्यूनता की पूर्त्ति नहीं होगी। 

अत: शिक्षा में आधारभूत प्रथम कर्त्तव्य हुआ माता-पिता का। 
शारीरिक विकास के साथ माता-पिता को मानसिक शक्ति के विकास 
की तथा आत्मिक उन्नति के संस्कारों की भी आधारशिला रखनी होगी। 
मानसिक विकास के लिए इस वेदमन्त्र में कहा है कि “स्त्रिधम्‌ 
अपसेधत्‌ '--हिंसा की भावना को उत्पन्न न होने दो! 

हिंसा का दुर्गुण एक पाशविक वृत्ति है, जो अपने से अल्प बल 
और अल्प ज्ञानवाले को दबाने के लिए, उत्पन्न होती है। पशु स्वाभाविक 
रूप से अपने से हीनबल को दबाएगा, उसका चारा छीनकर स्वयं खाने 
लगेगा। यही वृत्ति संस्कार-शून्य बालक में भी स्वाभाविक रूप से होती 
है। छोटा बालक अपने-जैसे अथवा अपने से हीनबल बालक के ऊपर 
झपटकर, उसके हाथ की चीज़ को छीन लेगा और उसको मारेगा भी। 
माता का यह पवित्र कर्त्तव्य है कि बच्चे के कोमल अन्तःकरण पर प्रारम्भ 
से ही दया और करुणा के भाव अड्धित करके उसे देवत्व को शिक्षा 
दे। यह कोरा भ्रम है कि बच्चे उस अवस्था में हमारी शिक्षा को ग्रहण 
नहीं कर पाते। बच्चों की ग्राहक शक्ति का अनुमान तो भाषा के ज्ञान 
से लगाया जा सकता है। किसी नयी भाषा को सीखकर ऐसे प्रयोग 
में लाने के लिए बड़े श्रम और साधना की आवश्यकता होती है। किन्तु 
बालक जहाँ पलता है, वहाँ की भाषा को अनायास ग्रहण करके बोलने 
लग जाता है, अत: बच्चों में सुसंस्कृत होने की पूरी पात्रता होती है। 
इसलिए माता-पिता को चाहिए कि बच्चे को सिखाएँ कि उसकी शक्ति 
गिरतों को उठाने के काम में आवबे, ज्ञान भूले-भटकों को मार्ग बताए, 
तथा धन दीनों के भरण-पोषण में काम आवे। 

इससे आगे की बात आत्मिक उन्नति के साथ सम्बद्ध है। बालक 
अपने जन्म-जनम्मान्तरों के कुसंस्कार काम-क्रोधादि तथा उत्तम संस्कार 
दया-दाक्षिण्यादि लेकर उत्पन्न हुआ है | बच्चे का अन्त:ःकरण कोरे काग़ज़ 
के समान नहीं है कि उस पर जन्म के बाद प्रथम बार ही कुछ लिखा 
जाना है, अपितु उसका अन्त:करण अनेक प्रकार के अच्छे-बुरे संस्कारों 
से प्रभावित है। 

शिक्षा का उद्देश्य यह है कि अच्छे संस्कार समुन्नन और विकसित 
होकर दूषित संस्कारों के ऊपर हावी हो जावें, अथवा विवेक जागृत 
हो जाने पर जले हुए बीज के समान उसके अड्डूर-प्ररोह को क्षमता 
ही नष्ट हो जाए। यदि यह स्थिति उत्पन्न हो जाय तो शिक्षा सार्थक 
हो गई। 
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इसके लिए मन्त्र में आया कि 'दुर्मतिम्‌ अपसेधत '--कुत्सित कर्म 
को भावना ही दूर हो, ऐसी शिक्षा हो। 

राष्ट्र-निर्माण में शिक्षा का सर्वाधिक महत्त्व है। किसी भी राष्ट्र 
का निर्माण दो प्रकार का होता है । एक भौतिक, जिसमें बड़े-बड़े भवन, 
सड़कें, नहरें, करू-कारख़ाने, ये सभी आ जाते हैं। ये राष्ट्र के शरीर 
के समान हैं। राष्ट्र में रहनेवाले व्यक्तियों के चरित्र का सत्‌-शिक्षा के 
द्वारा निर्माण राष्ट्र की आत्मा के समान होता है। जैसे आत्मा के बिना 
शरीर कितना ही विशाल हाथी का ही क्‍यों न हो--निरर्थक है; उस 
विशाल निर्जीव शरीर को एक क्षुद्र जीव भी रॉंदकर चला जाता है, यही 
इक ड चरित्रहीन-अधार्मिक वृत्तिवाली स्वार्थी प्रजा से राष्ट्र की भी 
होती है। 
,.. भारत के पतन का अतीत-इतिहास यही है । इन्हीं बुराइयों ने भौतिक 
उत्कर्ष के शिखर से गिराकर देश को पराधीनता और दरिद्रता के पड 
में डुबो दिया। 

राजा दाहर पर सन्‌ ७१२ में मुहम्मद-बिन-क्रासिम की विजय के 
बाद भारत को पराधीनता का दुर्दिन आया। उस समय के भारत की 
समृद्धि को कल्पना भी आज का व्यक्ति नहीं कर सकता | 'विश्वासघात' 
नाम से उस समय के इतिहास के लेखक गणपतराय अग्रवाल ने लिखा 
है कि क़ासिम ने दाहर के राज्य पर अधिकार करके, दाहर के कोषागार 
का पता लगाना चाहा। बहुत खोजने पर भी ख़ज़ाने का कुछ पता न 
चला। इसी मध्य एक स्वार्थी नीच उसके पास गया और कहा कि यदि 
आप मुझे कुछ इनाम दें तो मैं आपको कोष का पता बता सकता हूँ। 
क़ासिम ने प्रस्ताव स्वीकार कर लिया और साधारण-से प्रलोभन पर 
दाहर का भूमि के नीचे के घर (तहख़ाने) में छिपे कोषागार का पता 
दिया। गणपतराय अग्रवाल लिखते हैं कि इस खज़ाने में सोने-चाँदी के 
ढेर लगे हुए वे। ४५ देगें थीं, जो अशर्फ़ियों से भरी हुई थीं। ६ हज़ार 
सोने की मूर्तियाँ थीं; इनमें से बड़ी मूर्ति ६ फुट ऊँची थी और उस 
एक मूर्ति का भार ही ६० मन था। 

बादशाह अकबर के समय तक भी भारत कितना समृद्ध था, इसका 
दिग्दर्शन देश की बात” नामक पुस्तक के प्रारम्भिक पृष्ठों में कराया 
गया है। वहाँ लिखा है कि एक बार अकबर ने अपने मन्त्री को आदेश 
दिया कि हमारे ख़ज़ाने में कितना सोना-चाँदी है, इसका हिसाब लगाया 
जाय। आदेश दिये तीन मास हो गए, किन्तु बादशाह को इसका उत्तर 
नहीं मिला। बादशाह ने वज़ीर से पूछा--'हमने ख़ज़ाने के सोना-चाँदी 
का हिसाब जानना चाहा था, उसका उत्तर अभी तक भी नहीं मिला ?' 

इस पर वज़ीर ने कहा--'जब से आपने आदेश दिया था, तभी 
से ८०० व्यक्ति तराज़ू-बट्टे लेकर ख़ज़ाने को तोलने में लगे रहते हैं। 
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अभी पूरे ख़ज़ाने का वज़न नहीं हो पाया, पूरा होते ही आपको बता 
दिया जाएगा।' 

अत: भारत की पराधीनता का कारण यहाँ के लोगों की अनैतिकता 
और चरित्रहीनता रही है। बीच-बीच में कुछ व्यक्ति उच्चकोटि के भी 
हुए हैं, किन्तु जिसे जन-सामान्य का चरित्र कहते हैं, उसका पतन हो 
गया था। वही यहाँ की मूल समस्या थी। स्वतन्त्रता के बाद तो सत्‌- 
ज्ञान द्वारा उस बुराई का ही विनाश होना चाहिए था, किन्तु देश के 
सब कर्णधार शिक्षा-पद्धति के परिवर्तन पर भाषण तो देते रहे, पर किया 
किसी ने कुछ भी नहों। 

परिणाम सामने है, इन वर्षों में जो नया भारत बना है वह उच्छूद्डुल, 
अनुत्तरदायी, स्वार्थी और चरित्रहीन है । ऐसे देश को कभी सुरक्षित नहीं 
माना जा सकता। इस स्थिति में तुरन्त सुधार के उपाय होने चाहिए। 
वह जादू की छड़ी से नहीं हो सकता; उसका माध्यम तो शिक्षा और 
कठोर अनुशासन ही है। 

यही बात इस मन्त्र में कही गई है। मार्ग रूम्बा है। समय और 
श्रम दोनों की अपेक्षा है। इसके अतिरिक्त कोई चारा भी नहीं है। पर 
न किसी के पास समय है, न ही कोई श्रम के लिए तैयार है। इसलिए 
मखिज़िक अब भी उतनी ही दूर है, जितनी स्वाधीनता से पहले थी। 
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(१९) 
मनुष्य कब बनत्ट है? 
बनेर्म पूर्वीरर्यों मनीषा अग्निः सुशोको विश्वान्यश्या:। 
आ दैव्यांनि ब्रता चिंकित्वाना मार्नुंणस्य जन॑स्य जन्म॑॥ 


जा तेंटे०. १।॥७०।१ 
ऋषि:--पराशर: शाकक्‍्त्य: ॥ देवता--अग्नि: ॥ छन्‍्दः--विराट्पड्डि: ॥ 
अन्वय: --दैव्यानि ब्रतानि आचिकित्वान्‌ अग्नि: सुशोक: अर्य: 
विश्वानि अश्या:। मनीषा पूर्वी: आवनेम मानुषस्थ जनस्य जन्म ॥ 
शब्दार्थ--जिस प्रकार ( दैव्यानि ) देवत्व प्राप्त करनेवाले ( ब्रतानि ) 
सम्पूर्ण सत्यव्यवहार आदि श्रेष्ठ ब्रतों को ( आचिकित्वान्‌ ) भली- भाँति 
जाननेवाला ( अग्नि: ) सर्वज्ञ ( सुशोक: ) उत्तम प्रकाशमय ( अर्य: ) 
जगदीश्वर ( विश्वानि ) सबको ( अश्या: ) प्राप्त है, उसी प्रकार हम 
भी ( मनीषा ) बुद्धि से, मननशक्ति से ( पूर्वी: ) पहले से विद्यमान, 
मुख्यता प्राप्त करानेवाली बुद्धियों का ( आ ) उत्तमता से (बनेम ) 
आदरपूर्वक सेवन करें। यही ( मानुषस्य ) मनुष्यजाति के ( जनस्य ) 
प्राणी का ( जन्म ) उत्पन्न होना है। 
व्याख्या--मन्त्र में दो बातें मुख्यरूप से कही गई हैं--पहली यह 
कि संसार के व्यवस्थापक प्रभु के दिव्य गुणों को मनुष्य समझे; दूसरी 
यह कि उन गुणों को समझकर अपने जीवन में धारण करे। तभी इस 
शरीर में मनुष्यता का जन्म होता है, केवल मानव-आकृति धारण करने 
से नहीं। 
इस विचित्र संसार के उत्पादक, धारक और संहारक प्रभु के असीम 
बुद्धि-कौशलू, नियम-निष्ठा तथा परम ज्ञानैश्वर्य को मनुष्य ज्यों-ज्यों 
समझता जाता है, त्यों-त्यों उसके ज्ञान की भूख उत्तरोत्तर बढ़ती जाती 
है। यदि वह उन दिव्य गुणों के आंशिक भाग को भी अपने आचरण 
में ले आता है तो उसमें दिव्यता आती जाती है और उसका पशुता से 
पिण्ड छूटता जाता है। इस बात को “मानव-दधर्मशास्त्र' में इस प्रकार 
कहा गया है-- 
यथा-यथा हि पुरुष: शास्त्र समधिगच्छति | 
तथा-तथा विजानाति विज्ञानज्वास्य रोचते ॥ 
नव ० ४[२० 
' मनुष्य ज्यों-ज्यों विद्या और बुद्धि के विषयों को समझता जाता 
है, त्यों-त्यों उसका ज्ञान-भण्डार समृद्ध होता जाता है और फिर उसे 
सूक्ष्म ज्ञान की बातें समझ में आने लगती हैं तथा उनमें रुचि भी बढ़ती 


मनुष्य कब बनता है? शहर 


जाती है।' 
ज्ञान का लाभ तभी है जब वह अपने आचरण का अद्गभ बन जावे, 
क्योंकि जानना, जानने के लिए नहीं, अपितु कुछ करने के लिए है। 
जो ज्ञान कर्म के साथ नहीं जुड़ता, वह निरर्थक है; वाहक के ऊपर 
लदे बोझ के समान है, क्योंकि उससे जो लाभ उसे होना चाहिये, वह 
उससे वश्चित है। इसी बात को नीतिकार ने इस प्रकार कहा है कि-- 
यथा खरएचन्दनभारवाही भारस्य वेत्ता न तु चन्दनस्य। 
'जैसे गधे पर चन्दन लदा है तो वह उसके बोझ को तो अनुभव 
करता है, किन्तु चन्दन के क्‍या लाभ हैं और उससे कैसे सुख प्राप्त किया 
जाता है, वह इस बात को नहीं जानता।' सामान्य व्यक्ति भी यह जानते 
हैं कि मलेरिया ज्वर की निवारक ओषधि 'कुनीन' है; चाहे उसे मिश्रण 
के रूप में प्रयोग करें, चाहे गोली के रूप में। अब किसी व्यक्ति को 
मलेरिया-ज्वर चढ़े और वह ऊँची आवाज़ में अपनी जानकारी बघारते 
हुए भाषण दे कि इस रोग का शत्रु 'कुनीन” है, उसके सामने यह ज्वर 
कभी ठहर नहीं सकता; किन्तु वह व्यक्ति यदि अपने ज्ञान के अनुसार 
कुनीन नहीं खाता तो उस ज्ञान का उसे किल्ित्‌ मात्र भी लाभ नहीं 
होगा। ज्वर से छुटकारा तभी मिलेगा, जब वह उस औषध का प्रयोग 
करेगा। इसीलिए, मन्त्र में कहा कि प्रभु की सृष्टि में उसके ज्ञान-विज्ञान 
को देखकर अपनी उन्नति के लिए अपनी योग्यता के अनुसार उस पर 
चलने का ब्रत लेना चाहिये। तभी हम मनुष्य बन सकते हैं। 
मनुष्य-शरीर मिलने पर भी छह प्रकार की पशुता हमारे साथ लगी 
चली आती है। वह है--काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद और मात्सर्य। 
जब तक हम इन दुर्गुणों का विनाश नहीं कर लेते, चाहे हमारा शरीर 
मनुष्य का भले ही रहे, हम काम वही करेंगे जो उन बुराइयों के दबाव 
में पशु और पक्षी करते हैं। वेद ने सुन्दर शब्दों में इस तथ्य का सोदाहरण 
चित्र खींचा है-- 
उलकयातुं शुशुलूकयातुं जहि श्वयातुमुत कोकयातुम्‌ । 
सुपर्णयातुमुत गृश्चयातुं दृषदेव प्र मृण रक्ष इन्द्र॥ 
-अथर्व० ८ ।४।२२ 
वेद ने कहा है--हे समर्थ आत्मा! तू 'उलूकयातुम्‌ '--' उल्लू की 
चाल ' अर्थात्‌ मोहयुक्त व्यवहार का परित्याग कर। उद्दू अन्धकार को 
पसन्द करता है और प्रकाश से घबड़ाता है । अँधेरे में, जब प्राणी निद्रामग्र 
होते हैं, तब वह अपने शिकार पर प्रहार करके अपनी जीविका चलाता 
है। इसी प्रकार मनुष्यों में दूसरों के अज्ञान का लाभ उठाकर कुछ लोग 
अपना कारोबार चलाते हैं। यह वृत्ति उल्लू से मिलती-जुलती है और 
यह मोह-दुर्गुण का प्रभाव है। मनुष्य का कर्त्तव्य है कि अबोध और 
अज्ञानियों को प्रकाश का मार्ग बताए और उनके उचित हित की रक्षा 


१७० श्रुति-सौरभ 
करे। इसके विपरीत आचरण पशुता है, मनुष्यता नहीं। 

दूसरा उदाहरण 'शुशुल्‌कयातुम्‌ '--' भेड़िये की चाल” का दिया 
है। भेड़िया क्रोध का मूर्तरूप है। भेड़-बकरी और बच्चों पर, अर्थात्‌ 
जो अपने से निर्बल हैं, उन पर भेड़िया आक्रमण करता है; बराबर की 
शक्तिवाले से भागता है। गडरियों की भेड़ और बकरियों की रक्षां के 
लिए यदि कुत्ता भी हो तो उसकी उपस्थिति में भेड़िया बकरियों पर 
आक्रमण करने का साहस नहीं करता। क्रोध सदा अपने से हीनबल 
पर आता है। कुछ लोग भ्रमवश क्रोध को वीरता का चिह्ल समझते हैं । 
शास्त्रीय दृष्टि से क्रोध रौद्ररस का स्थायीभाव है और वीररस का 
स्थायीभाव उत्साह है। वीर कर्त्तव्यपालन के लिए बड़ी-से-बड़ी शक्ति 
के साथ भिड़ जाता है। जीवन रहे चाहे न रहे, किन्तु वह कर्त्तव्य- 
पराड्मुख नहीं होता। यह मनुष्यता का दिव्य गुण है। लेकिन क्रोध एक 
राक्षसी वृत्ति है, जो अन्य का शोषण करके अपने स्वार्थ-साधन के काम 
आता है। अतएवं वेद ने कहा--'उस पशुता के मार्ग से बच!! 

तृतीय उदाहरण है--'श्वयातुम्‌ '--' कुत्ते के व्यवहार को” अर्थात्‌ 
मात्सर्य, डाह, जलन और कुढ़न के कुत्सित व्यवहार का परित्याग कर। 
दूसरों के सदगुण, उनकी समृद्धि और यश को देखकर प्रसन्न होना चाहिए, 
किन्तु उनके उत्कर्ष को देखकर जलते रहना, उनका अनिष्ट-चिन्तन 
करना कुत्ते का-सा दुर्गुण है। कुत्ता अपने भाई-बन्धुओं को देखकर सदा 
अप्रसन्न और झल्लाया रहता है। इससे अपनी ही हानि होती है। दूसरे 
का बिगाड़ तो हम कभी ही कर पाते हों, किन्तु अपनी शान्ति भड़ 
करके अपनी हानि तो हमने कर ही ली। वेद कहता है--यह पशुता 
है, इसे छोड़ो! 

चतुर्थ उदाहरण है--'कोकयातुम्‌ '--' चिड़े की चाल', अर्थात्‌ 
कामातुरता के वश अमर्यादित भोग पशुता है। इससे पिण्ड छुड़ाओ ! 
कामवासना से भी मनुष्य का विनाश होता है। मनुष्यता का परिचय तो 
संयम से मिलता है। विचार-शक्ति नष्ट होकर जिसे कर्त्तव्य-बोध ही 
न रहा, वह मनुष्य कहाँ? वह तो पशु है। अत: काम के दुर्गण का 
बहिष्कार भी आवश्यक है। 

अब पशञ्ञषम उदाहरण है--'सुपर्णयातुम्‌' यानी “गरुड़ की चाल '; 
उत्तर प्रदेश में इसे नीलकण्ठ कहते हैं। यह अहंकार का प्रतिनिधित्व 
करता है। सब पक्षियों के झुण्ड देखे जाते हैं, किन्तु यह सदा अकेला 
दिखाई देगा। चिड़चिड़ करता हुआ इधर से उधर अकेला उड़ता फिरेगा; 
यह सामाजिक दृष्टि से दुर्गुण है। संसार में क्रिया की प्रतिक्रिया होती 
है। प्रेम की प्रतिक्रिया प्रेम के रूप में और घृणा की घृणा के रूप में 
अवश्य होगी। घृणा करके आप किसी का प्रेम नहीं पा सकते। बहुत 
सुन्दर कहा हैं किसी अंग्रेज़ विद्वान ने-- 
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अर्थात्‌ 'घृणा का प्रत्येक अंश जो किसी के प्रति हृदय से प्रकट 
होता है, वह पूरे वेग से उसी की ओर परावर्तित होता है। संसार को 
कोई वस्तु उसे रोक नहीं सकती | इसी प्रकार जीवन की प्रत्येक प्रवृत्ति 
की वापसी-प्रतिक्रिया अनिवार्य है।' सामाजिक दृष्टि से यह एक दोष 
है। जब आप दूसरे से नम्रतापूर्वक व्यवहार नहीं करते तो वह आपके 
सामने क्‍यों झुकेगा ? संसार की सामान्य व्यवहार-पद्धति का ब्रजभाषा 
के कवि बोधा ने अच्छा चित्रण किया है-- 

हित कारेि जाने तासों मिलिके जनावे हेत, 
हित नहिं जाने ताहि हितू न विसाहिए। 
होय. संगरूर  तासों दूनी सगरूरी करे, 
लघु॒ है चले तो तायों लघुता निवाहिये। 
बोधा कवि नीति को निबेडों यही थाँति एहो, 
आपको सराहै वाको आपहू सराहिये। 
श्र कहा वीर कहा सुन्दर युजान कहा, 
आपको न चाहे ताके बाप को न चाहिए। 

फिर विचार करके देखा जाय तो मनुष्य के पास कौन-सी ऐसी 
वस्तु है जिसपर वह अभिमान कर सके ? यदि किसी को अपनी विद्वत्ता 
पर अभिमान हो तो उससे अधिक मूर्खता नहीं हो सकती | आपने अधिक 
विद्या प्राप्त करके अपने अज्ञान को दूर किया है, फिर इसमें अकड़ की 
कौन-सी बात है? विद्या का प्रथम लक्षण तो नम्रता है। यदि उससे 
भी घमण्ड पैदा हुआ है तो बहुत सुन्दर कहा है संस्कृत के किसी कवि 
ने-- 

विद्या ददाति विनयं यदि चेदविनयावहा। 
कि कुूर्म: कम्ग्रति ब्रूमो गरदायां स्वमातोरि ॥ 

“विद्या विनय देती है। यदि उससे भी कोई अविनीत हुआ है, तो 
क्या करें और किससे शिकायत करें जब माता ही पुत्र को विष देने 
लगे।' अर्थात्‌ विद्या से अभिमान की उत्पत्ति ऐसी समझिये जैसे माता 
ने बच्चे को विष दे दिया हो । बहुत ही दुःखद और आश्चर्यजनक बात 
है। उर्दू के किसी शायर ने क्‍या ही अच्छा लिखा है-- 

बाहर न आ सकी तू क़ैदे-खुदी' से अपनी, 
ऐ अक्ले-बेहक्रीकत' देखा शऊर' . तेरा। 
प्रसिद्ध तत्त्ववेत्ता सुकरात का परिचय देते हुए किसी ने कहा था 


१. स्वाभिमान की कैद, 7 स्वाभिमान को केद, २. ऐ मिथ्या बुद्धि, ३. तौर-तरीक़ा।...... २. ऐ मिथ्या बुद्धि, ३. तौर-तरीक़ा। ह 
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कि वह बहुत बड़े विद्वान्‌ विचारक थे। सुकरात ने हाथ जोड़कर उन्हें 
रोकते हुए कहा--'' आप मेरे साथ न्याय कीजिये। मैं तो बहुत थोड़ा 
जानता हूँ ।'” परिचयदाता ने हँसते हुए पूछा कि उन्हें लोग बहुत ज्ञानी 
मानते हैं, तो वह उसका निषेध क्‍यों करते हैं 2? सुकरात ने कहा था-- 
“बात तो ठीक है कि औरों की अपेक्षा मैं अधिक जानता हूँ। वह इस 
प्रकार कि अन्य लोगों को अपनी त्रुटियाँ नहीं दिखाई देतीं, किन्तु मुझे 
पग-पग पर अपनी भूलों का आभास होता है ।'' अत: विद्या का अभिमान 
मूर्खता है। 
दूसरे नम्बर पर किसी को अपने बल पर अभिमान हो सकता है। 
इस पर भी विचारिये! जो बल एक दिन के ज्वर के झटके में उड़ जाय, 
जो एक दिन की पेचिश में ही न टिके, एक नस और नाड़ी के स्थानच्युत 
होने पर ही न रहे, क्‍या वह भी अभिमान के योग्य हो सकता है? 
मनुष्य कितना असहाय और निर्बल है, हिन्दी के प्रसिद्ध कवि अयोध्यासिंह 
उपाध्याय 'हरिऔध ' के शब्दों में देखिये-- 
में बसण्डों में भरा ऐंडा हुआ, 
एक दिन जो था मूडेरे पर खड़ा। 
आ अचानक दूर से उड़ता हुआ, 
एक तिनका आँख में मेरी पड़ा। 
में जझिजझ़्क उद्घा हुआ बेचैन-सा, 
लाल होकर आँख भी दुखने लगी। 
सूट देने लोग कपड़ों की लगे, 
ऐठव. बेचारी दबे पॉवों भगी। 
जब किसी ढंग से निकल तिनका गया. 
तब समझ ने यों मुझे ताने दिये-- 
ऐंठतशा तू किसलिए इतना रहा, 
एक तिनका है बहुत तेरे लिए। 
अत: बल पर अभिमान सर्वथा मूर्खता है। तीसरे नम्बर पर लोग 
धन पर घमण्ड करते हैं। इस पर भी सोचिये। लक्ष्मी का क्‍या भरोसा 
है 2? यह कब तक टिकेगी ? सम्पत्ति के आने और जाने के विषय में 
किसी संस्कृत कवि ने बहुत सुन्दर लिखा है-- 
आगता यदि लक्ष्मी, नारिकेलफलाम्बुबत। 
परागता यदि लक्ष्मी, गजभुक्तकपित्थवत्‌ ॥ 
जब लक्ष्मी आती है तो जैसे नारिकेल (नारियल) के फल में पानी 
एकत्र हो जाता है। नारिकेल के वृक्ष को देखिये--नीचे से सूखा-रूखा, 
केवल चोटी पर चार पत्ते, उस पर नारियल का फल। फल के ऊपर 
का घेरा कठोर जटाजूट, फिर उसके अन्दर एक पत्थर की-सी दीवार 
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और फिर उसमें पानी । यदि पानी आँखों से न देखा होता तो कोई कल्पना 
भी नहीं कर सकता था कि ऐसे फल में पानी हो सकता है। इसी प्रकार 
धन की हालत है। जिन्हें स्वयं भी कल्पना नहीं थी कि कभी उनके 
पास चार पैसे होंगे, वहाँ कुछ ही दिनों में ऐसा सिलसिला जमता है 
कि लाखों के वारे-न्यारे होने लूगते हैं। संसार की एक-एक बस्ती इस 
तथ्य की साक्षी है। किन्तु जब लक्ष्मी जाती है, तो उसकी तुलना में 
भी कवि ने कमाल किया है। जैसे हाथी के खाए कैथ के फल का 
गूदा अन्दर-ही-अन्दर अदृश्य हो जाता है--' 'गजभुक्त कपित्थवत्‌' '। 
कैथ का फल सफेद, गोल-गोल, हाकी की गेंद के समान होता है। 
हाथी उसे पूरा-का-पूरा निगल जाता है। हाथी की लीद में से भी वह 
कैथ उसी प्रकार बिना टूटे-फूटे बाहर निकलता है, किन्तु पेट से निकले 
हुए कैथ को तोड़के देखा जाय तो केवल घेरा-ही-घेरा दिखाई देगा, 
गूदा सब उड़ जाता है। 

यही बात सम्पत्ति की भी होती है। शानदार भवन और ठाठ-बाट 
सब रह जाते हैं, किन्तु अन्दर से सम्पत्ति किनारा कर जाती है और 
अपनी रिक्तता छिपानी भी कठिन हो जाती है। सन्‌ १९३५ में क्वेटा 
बलोचिस्तान में केवल साढ़े २३ सेकंड के लिए भूकम्प आया और सारा 
शहर मिट्टी का ढेर बन गया। लखपति भी दूसरे दिन एक-एक रोटी 
के लिए दूसरों की ओर देखने को बाध्य थे। दिल्ली के बादशाहों की 
सन्‍तान आज ठेले हाँक रही है और रिक्शा खींच रही है, अत: धन 
पर अहंकार अदूरदर्शिता के अलावा और कुछ नहीं। 

इन सब बुराइयों से छुटकारा भी सरलता से नहीं मिलता। इसलिए 
वेद ने कहा--'' दूषदा इब प्रमृुण '' जैसे “पत्थर पर कोई वस्तु पीस 
दी जाती है', उसी प्रकार इन राक्षसी वृत्तियों को कुचल दो। 

इस प्रकार इन पशुताओं से पिण्ड छुड़ाए बिना मनुष्य, मनुष्य नहीं 
बन सकता । बड़ा वैज्ञानिक बनना, बड़ा डॉक्टर बनना, बड़ा विद्वान्‌ बनना 
और बात है, किन्तु बड़ा मनुष्य, अर्थात्‌ महान्‌ आत्मा बनना दूसरी बात 
है। अमेरिका के केपकैनेडी कस्बे के वैज्ञानिक चन्द्रमा और दूसरे ग्रहों 
तथा उपग्रहों की करोड़ों मील की उड़ान भरनेवाले यान बनाते हैं, किन्तु 
जितनी शराब वहाँ पी जाती है, अन्यत्र नहीं, और जितनी दुश्चरित्रता 
वहाँ है, वह भी अन्यत्र शायद ही हो। ठीक ही लिखा है किसी शायर 
ने-- 

इन्साँ ने मेहरो-माह' की राहें तो देख लीं, 
खुद उसकी आंजुमन' में चिराग न हो सका। 
इसीलिए मन्त्र में कहा गया है कि आत्मोत्थान के दैव्य ब्रतों को 


९. ग्रहों-उपग्रहों, २. संसार, ३. जगमगाहट | 
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धारण किये बिना इस शरीर में मनुष्यता उत्पन्न नहीं होती। 

आज संसार को सुख और शान्ति का धाम बनाने का प्रयल तो 
हो रहा है, किन्तु मानवता की प्राप्ति के लिए जिस संयम और वशित्व 
की आवश्यकता है, उस ओर लोगों का ध्यान ही नहीं है । इसलिए संसार 
को सुख और शान्ति का धाम बनाने के लिए सर्वप्रथम मनुष्य को मनुष्य 
बनना आवश्यक है। 

एक बार किसी पत्रिका में एक शिक्षाप्रद चुटकुला पढ़ा था। एक 
बाबू अपने कार्यालय से बचे हुए काम को पूरा करने के लिए काग़ज़ात 
रविवार को अपने घर ले आता था। घर में अवकाश पाकर जब वह 
रजिस्टर लेकर बैठा तो चौथी-पाँचवीं कक्षा में पढ़नेवाला उसका बच्चा 
कमरे में आकर शरारत करने लगा। बाबू ने दो-एक बार टोका, किन्तु 
बच्चे भला कहाँ मानते हैं ? इतने में बाबू को एक बात सूझी। कमरे 
की दीवार पर संसार का एक मानचित्र टेंगा हुआ था, उसने उसको 
फाड़कर टुकड़े कर दिये और बच्चे के सामने फेंकते हुए कहा--' तेरी 
योग्यता हम तब जानेंगे जब इन टुकड़ों को ठीक जगह जोड़कर इसे 
पूरा बना देगा।'' 

बच्चा उन टुकड़ों को जोड़ने में लग गया। घण्टों हो गए, किन्तु 
टुकड़े जुड़ने में नहीं आ रहे थे। कभी नीचे का टुकड़ा ऊपर और कभी 
ऊपर का नीचे चला जाता था। कई बार यही उलझन दाएँ और बाएँ 
टुकड़ों में भी थी। बाबू प्रसन्न था कि उसे निर्बाध काम करने का समय 
मिला। 

इतने में वायु के झोकों से नक़्शे का एक टुकड़ा उड़कर उलट 
गया। बच्चे ने देखा कि उस टुकड़े के पृष्ठभाग में मनुष्य के हाथ का 
पञ्ञा बना हुआ था। उसने यह देखकर कुतृहलूवश सारे टुकड़े पलट 
डाले तो उन सभी पर मनुष्य के चित्र का कोई-न-कोई भाग था। बच्चे 
ने संसार के नक़्शे को जोड़ने की चिन्ता छोड़कर मनुष्य का चित्र जोड़ना 
प्रारम्भ किया तो पाँच मिनट में चित्र के सब अड़ यथास्थान जोड़ दिये 
और मनुष्य का पूरा चित्र जुड़ गया। फिर उस चित्र को पलटकर देखा 
तो मनुष्य के चित्र के बनने के साथ विश्व का नक्शा भी बन चुका 
था, अत: विश्व को बनाने का रहस्य भी इसी में है। संसार को सुखद 
बनाने के लिए प्रथम मनुष्य का निर्माण आवश्यक है। अत: इस मन्त्र 
में त्रतों द्वारा पाशवी वृत्ति को समाप्त कर मनुष्य बनने का महत्त्वपूर्ण 
उपदेश है। 

अन्त में, मनुष्य के विषय में महर्षि दयानन्द के महत्त्वपूर्ण विचार 
उद्धत करना हम परमावश्यक समझते हैं-- 

मनुष्य उसी को कहना कि मननशील होकर स्वात्मवत्‌ अम्यों 
के सुख-दुःख और हानि-लाभ को समझे, अन्यायकारी बलवान्‌ से भी 
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न डरे और धर्मात्मा निर्बल से भी डरता रहे | इतना ही नहीं, किन्तु अपने 
सर्व-सामर्थ्यों से धर्मात्माओं की, चाहे वे महा अनाथ, निर्बल और 
गुणरहित क्‍यों न हों, उनकी रक्षा, उन्नति, प्रियाचरण, और अधर्मी चाहे 
चक्रवर्ती, सनाथ, महाबलवान्‌ और गुणवान्‌ भी हो तथापि उसका नाश, 
अवनति और अप्रियाचरण सदा किया करे, अर्थात्‌ जहाँ तक हो सके, 
अन्यायकारियों के बल की हानि और न्यायकारियों के बल की उन्नति 
सर्वथा किया करें। इस काम में चाहे उसको कितना ही दारुण दुःख 
प्राप्त हो, चाहे प्राण भी भले ही चले जावें, परन्तु इस मनुष्यपन-रूप 
धर्म से पृथक्‌ कभी न होवे।'' 


5 स्जमन्त्तव्यामन्तन्यप्रकाश 
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( २० ) 
वेशऐरेत्थान के उपत्य 


श्रमेण तप॑सा सृष्टा ब्रह्म॑णा वित्तर्ते अता॥ 
--अथर्व० १२।५। १ 

ऋषि:--कश्यप: ॥ देवता--ब्रह्मगगवी ॥ छन्‍्दः--प्राजापत्यानुष्टुप्‌ ॥ 

अन्वय:--सरल है। 

शब्दार्थ-प्रभु मनुष्यमात्र को आज्ञा देते हैं कि तुम सब सदा 
( भ्रमेण ) परिश्रम से तथा ( तपसा ) धर्मपालन और संयम से ( सृष्टाः ) 
संयुक्त [ रहो ], ( ब्रह्मणा ) परमात्मविश्वास और विज्ञान से भी उन्नत 
होते हुए ( ऋते ) पक्षपातरहित न्यायपूर्वक ( बित्ते ) धनादि भोग-पदार्थों 
की प्राप्ति में ( अरिता: 9) सदा चलनेवाले बने रहो। 

व्याख्या--इस मन्त्र में किसी भी देश के मानव-समाज की 
वास्तविक उन्नति तथा सुख-शान्ति की प्राप्ति का महत्त्वपूर्ण उपदेश दिया 
गया है। मन्त्र में पहली बात कही गई है कि समाज के प्रत्येक व्यक्ति 
को परिश्रमी होना चाहिए। जिस देश के लोग उद्यम और परिश्रम से 
कतराएँ, वह देश सदा दरिद्र और पिछड़ा रहेगा। दुर्भाग्य से हमारे देश 
में भी यह दुर्गुण वास्तविक शिक्षा के अभाव से तथा लम्बी दासता के 
कारण समाज में घर कर गया है। प्राय: प्रत्येक व्यक्ति काम से बचना 
चाहता है| पढ़ाई-लिखाई का उद्देश्य भी यही समझा जाता है कि इसके 
सहारे, बिना परिश्रम के अथवा कम श्रम करके अधिक धन कमाया 
जा सकता है और उस धन से विपुल उपभोग की सामग्री जुटाई जा 
सकती है। 

स्वतन्त्रता-प्राप्ति के पश्चात्‌ होना यह चाहिए था कि राष्ट्र का प्रत्येक 
व्यक्ति अपनी योग्यता और शक्ति के अनुसार राष्ट्र-निर्माण में जुट जाता, 
किन्तु यहाँ स्वतन्त्रता का अर्थ यह लिया गया कि अब हमें कुछ करने- 
धरने की आवश्यकता नहीं। अब तो सर्वत्र केवल अधिकार-प्राप्ति की 
धुन है। जितने छोटे और बड़े सरकारी उद्योग-धन्धे हैं, सब के-सब 
करोड़ों के घाटे में हैं। पहले तो श्रमिक-वर्ग काम नहीं करता, फिर 
ऊपर के अफ़सर उस उत्पादन से भी हेराफेरी करके जेबें भरते हैं। कोई 
यह विचार करने को उद्यत नहीं है कि अन्ततः इस राष्ट्र का बनेगा 
क्या? 

प्रत्येक वर्ग वेतन और भत्ता बढ़ाने की माँग किये जा रहा है, जबकि 
देश पल व्यक्ति ऐसे हैं जिन्हें दो समय का भरपेट भोजन भी उपलब्ध 
नहीं है। 

हमें इस मनोवृत्ति को बदलना होगा। आज प्रत्येक राष्ट्रवासी को 
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सोचना चाहिये कि अपनी आवश्यकता-पूर्त्ति के बदले में देश को मैं 
यदि कुछ देता नहीं हूँ तो देश पर भार हूँ और बिना कुछ प्रत्युपकार 
किये मुझे रोटी खाने और कपड़े पहनने का भी कोई अधिकार नहीं। 
भगवान्‌ ने मनुष्य को बुद्धि दी है, ताकि वह अपनी कठिनाइयों 
को समझकर उन्हें दूर करने का उपाय सोचे | उसे हाथ और समर्थ शरीर 
इसलिए दिया है कि विचारी हुई बात को परिश्रम करके सफल बनाए । 
इस सम्बन्ध में बेद की महत्त्वपूर्ण शिक्षा है। यजुर्वेद के ४०वें अध्याय 
के दूसरे मन्त्र में परामर्श है कि--'' कुर्वन्नेवेह कर्माणि जिजीविषेच्छत* 
समा: '', अर्थात्‌ “मनुष्य कर्म करता हुआ ही सौ बर्ष तक जीने की 
इच्छा करे।' अथर्ववेद में उपदेश है--''कृतं मे दक्षिणे हस्ते जयो मे 
सव्य आहितः ''--यदि पुरुषार्थ मेरे दाएँ हाथ में है, तो सफलता मेरे 
बाएँ हाथ का खेल है। 
यो जागार तमृच: कामयन्ते यो जागार तमु सामानि यन्ति। 
यो जागार तमयं सोम आह तवाहमस्मि सख्ये न्‍्योका:॥ 
-“कऋ० ५।४४। १४ 

“जो जागते रहते हैं, अर्थात्‌ परिश्रम करते हैं, उन्हें ही ऋचाएँ चाहती 
हैं। जो परिश्रम करते हैं, उन्हीं के पास साम पहुँचते हैं, अर्थात्‌ उनका 
ही सामवेद पढ़ना सार्थक है। जो उद्योगपरायण हैं, प्रभु उन्हीं का मित्र 
है।' ऋग्वेद ४।३३।११ में कहा है--''न ऋते श्रान्तस्य सख्याय 
देवा:  “--जो श्रम से थककर चूर नहीं हो जाते, देव उनके मित्र नहीं 
बनते। ऐतरेय ब्राह्मण ७।१५ में बहुत सुन्दर विवेचन किया गया है-- 

नाना श्रान्ताय श्रीरस्ति, पापो नृषद्दरों जनः। 
इन्द्र इच्चरत: सरा। चरैवेति चरैवेति॥ 

--जो पूरी शक्ति से परिश्रम नहीं करते, उन्हें लक्ष्मी नहीं मिलती । 
आलसी मनुष्य पापी होता है। भगवान्‌ श्रम करनेवालों का मित्र बनता 
है। इसलिए श्रम करो, श्रम करो ! 

पुष्पिण्यौ चरतो जहड्डे, भूष्णुरात्मा फले ग्रहिः । 
शोेरते अस्य पाप्मान: अ्रमेण प्रपथे हता:॥ 


--चलनेवाले की जद्भाएँ सशक्त होती हैं। जो सफलता मिलने तक 
काम में जुटे रहते हैं, उनकी आत्मा प्रतिभा-सम्पन्न होती है। परिश्रमी 
मनुष्य की समस्त त्रुटियाँ मार्ग में स्वत: समाप्त हो जाती हैं। इसलिए 
श्रम करो, श्रम करो! 

आस्ते भग आसीनस्योर्ध्वस्तिष्ठति तिष्ठत: । 
शेते निपच्ममानस्य चरति चरतो भग:ः ॥ 


१७८. श्रुति-सौरभ 
--बैठनेवाले का भाग्य भी बैठ जाता है, और जो खड़ा हो जाता 
है उसका भाग्य भी खड़ा हो जाता है। जो सो जाते हैं उनका भाग्य 
भी सो जाता है, और जो चलने लगते हैं उनका भाग्य भी चलने लगता 
है। इसलिए सदा परिश्रम करते रहो! 
कल्िः शयानो भवति, संजिहानस्तु द्वापर:। 
उत्तिष्ठंस्त्रेता भवति कृतं सम्पद्यते चरन्‌॥ 
चरेवेति' 20502 0 
--सोनेवालों के लिए सदा ही कलियुग है। जिन्होंने श्रम करने 
का विचार कर लिया, उनके लिए द्वापर प्रारम्भ हो गया। जो करने के 
लिए खडे हो गए उनके लिए त्रेता आ गया, और जिन्होंने काम प्रारम्भ 
कर दिया उनके लिए सतयुग आ गया। अत: श्रम करो, श्रम करो ! 
चरन्‌ वै मधु विन्दति चरन्‌ स्वादुमुदुम्बरम्‌। 
सूर्यस्थ पश्य श्रेमाणं यो न तन्‍्द्रयते चरन्‌॥ 
चअरैवेति ७००००१०० 
-- श्रम से ही मधु प्राप्त होता है। परिश्रम से ही मधुर फल मिलते 
हैं। जो कभी चलने में आलस्य नहीं करता, उस सूर्य के तेज को देखो ! 
अर्थात्‌ सूर्य की गरिमा (तेजस्विता) उसकी निरन्तर गति के कारण ही 
है। इसलिए श्रम करो, श्रम करो! 
आश्चर्य होता है, जिस समाज में पुरुषार्थ के लिए इतनी प्रेरणाप्रद 
विचार-सम्पत्ति हो, उसमें ये कर्महीनता के जघन्य विचार कैसे उत्पन्न 
हो गए ? यहाँ अन्धकार का एक ऐसा समय आया जब समाज का बहुत 
बड़ा वर्ग दैव और भाग्य को ही सब-कुछ मानने लगा। ऐसे साधु और 
सन्‍त हुए जो समाज को निष्क्रियता का उपदेश करते रहे-- 
अजगर करें न चाकरी, पंछी करे न कास 
दास मलूका कह यए, सबके दाता राम। 
अनहोनी होनी नहीं; होनी होय सो होय॥ 
इन विचारों ने देश की बहुत बड़ी हानि की। समाज में भाग्यवाद 
इतना प्रबल हो गया कि लोग परिश्रम और पुरुषार्थ की ओर से उदासीन 
हो गए--'' भाग्यं फलति सर्वत्र न च विद्या न चर पौरुषम्‌ ' '--विद्या 
और पुरुषार्थ बेकार हैं, जो भाग्य में लिखा है वही होना है। 
शास्त्रीय दृष्टि से विवेचन किया जाय तो स्थिति यह है कि कर्म 
तीन प्रकार के होते हैं--क्रियमाण, सद्धित और प्रारब्ध। वर्त्तमान में 
जो काम किया जा रहा है, वह “क्रियमाण' कर्म हुआ, जैसे किसान 


खेत में बीज बोता है। बुवाई समाप्त होने के साथ क्रियमाण कौ अवधि 


भी समाप्त हो गई। आगे बोया हुआ बीज अंकुरित होकर फल पकने 
तक जिस स्थिति में रहता है, उस सब का नाम 'सश्ञित' है। सश्थित 
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का शब्दार्थ है--जमा। जो कर्म किया था, वह अभी जमा है, परिणाम 
देने की स्थिति में नहीं आया। इसके पश्चात्‌ की अवस्था, जब किसान 
पकी हुई फ़सल काटकर, दाने निकालकर घर ले आता है, उसका नाम 
है ' प्रारब्ध ' । प्रारब्ध का शब्दार्थ है, जो कर्म किया था उसका फल मिलना 
प्रारम्भ हो गया, अर्थात्‌ किया हुआ कर्म जब फल देने की स्थिति में 
पहुँचता है, उसी का नाम प्रारब्ध, दैव या भाग्य है। अतः स्पष्ट है कि 
हम जैसा कर्म करेंगे, वैसा भाग्य बनेगा। यदि कुछ नहीं करेंगे तो कुछ 
नहीं बनेगा। अतः वेद ने पुरुषार्थ को ही मुख्यता दी है। 

वर्तमान युग के महान्‌ विचारक महर्षि दयानन्द ने अपनी मान्यताओं 
के दर्पण “सत्यार्थप्रकाश ' के 'स्वमन्तव्यामन्तव्यप्रकाश ” के २५वें नम्बर 
पर पुरुषार्थ की महत्ता निम्न शब्दों में व्यक्त की है-- 

“*पुरुषार्थ प्रारब्ध से बड़ा इसलिए है कि जिससे स्थित प्रारब्ध 
बनते हैं, जिसके सुधरने से सब सुधरते और जिसके बिगड़ने से सब 
बिगड़ते हैं, इसी से प्रारब्ध की अपेक्षा पुरुषार्थ बड़ा है।'' 

गोस्वामी तुलसीदास ने, लड्ढग पर आक्रमण के समय जब राम समुद्र 
को देखकर दैव और भाग्य की बात करने लगे तो लक्ष्मण द्वारा पुरुषार्थ 
के विषय में प्रेरक शब्द कहलवाए हैं। लक्ष्मण ने कहा-- 

मारह बाण सिनन्‍धु कारे सीषा/। 
नाथ दैव कारे कौन भरोसा ॥/ 
दैव दैव. आलसी पुकारा। 
पुरुषारथ कर्त्तवग्य हमारा / 

प्रारब्ध की अविचारित मान्यता के कारण ही फलित ज्योतिष का 
चक्र घूमा। इस भ्रान्ति ने भारत को बहुत बड़ी हानि पहुँचाई है| बख़्तियार 
खिलजी केवल ७० पठानों को लेकर बिहार प्रान्त का शासक बनकर 
बैठ गया। शत्रु के आक्रमण के समय भी जीत और हार के लिए मुहूर्त 
दिखवाते फिरना कितनी बड़ी मूर्खता का द्योतक है! राजनीति के महान्‌ 
विद्वान्‌ आचार्य चाणक्य ने कौटिलीय अर्थशास्त्र में लिखा है-- 

नक्षत्रमति पृच्छनतं बालमर्थोडति वर्तते। 
अआर्थो हार्थस्य नक्षत्र कि करिष्यन्ति तारका: ॥ 

“काम के समय नक्षत्र और मुहूर्त छेटवानेवाले बालक हैं, ऐसे 
अबोधों को सफलता नहीं मिलती | जो काम जिन उपायों से बन सकता 
है, उनका अवलम्बन करना चाहिए। उस काम में ये आकाश के तारे 
क्‍या बनाएँगे तथा बिगाड़ेंगे ?” किसी शायर ने भी अच्छा कहा है-- 
अहले- हिम्मत मंजिले- मकसद तक आए ही यए। 
बन्दए- तकदीर" किस्मत का यगिल्ह करते रहे ॥/ 


१. उद्यमी, साहसी; २. लक्ष्यस्थान; ३. भाग्य- भरोसे रहनेवाले; ४. शिकायत। 


१८० श्रुति-सोरभ 


इसके अतिरिक्त उपयुक्त शिक्षा के अभाव में समाज की दूषित 
रूढ़ियों ने भी श्रम की भावना को बड़ी हानि पहुँचाई है । हमारे सामाजिक 
ढर्रें में कुछ काम छोटे और अपमानजनक समझे जाते हैं और कुछ काम 
गौरवास्पद। प्राय: लकंड़ी या चमड़े की दस्तकारी, कपड़े की बुनाई, 
सिलाई और धुलाई एवं स्थापत्यकला के काम, ये सभी समाज में हीन 
दृष्टि से देखे जाते हैं। परिणाम यह है कि चार अक्षर पढ़ने के बाद 
एक युवक अपनी परम्परा से चले आ रहे इन उद्योग-थन्धों में रुचि 
न लेकर छोटी-मोटी नौकरी खोजता फिरता है | इससे दुहरी राष्ट्रीय क्षति 
हो रही है। एक तो राष्ट्र के उत्पादन में कमी आती है, दूसरे राष्ट्र में 
बेकारों की संख्या बढ़ती चली जाती है। 

अत: आवश्यक है कि सामाजिक वायुमण्डल और शिक्षा के माध्यम 
से भी इस प्रकार के विचार उभारे जाएँ कि श्रम का कोई काम छोटा 
और होीन नहीं है। हीनता का काम तो धोखा और छलऊछिद्र से पैसा 
कमाना है या निकम्मे रहकर राष्ट्र पर बोझ बनना है। श्रमिक व्यक्तियों 
का समाज में आदर और सम्मान बढ़ाना चाहिए, ताकि उस ओर प्रवृत्त 
होने के लिए युवकों में उत्साह हो। 

अतः राष्ट्र को सुखी और समुद्ध बनाने के लिए वेद का पहला 
परामर्श है कि राष्ट्र में श्रम की प्रतिष्ठा होनी चाहिए। 

मन्त्र की दूसरी बात है--राष्ट्र के प्रत्येक व्यक्ति को तपस्वी होना 
चाहिए। “तप ' शब्द भी हमारे साहित्य और व्यावहारिक जीवन में अति 
प्रचलित है। शास्त्रों में भिन्न-भिन्न स्थानों पर तप की भिन्न-भिन्न 
परिभाषाएँ भी की गई हैं। किन्तु तप का मूलगत भाव है--' दन्द्द- 
सहिष्णुत्व '-- सुख-दु:ःख, भूख-प्यास, सर्दी-गर्मी, हानि-लाभ, 
अनुकूलता- प्रतिकूलता आदि इस प्रकार के जितने भी ' दन्द्र ' अर्थात्‌ जोड़े 
बनते हैं, उनमें विचलित न होकर कर्त्तव्य-कर्म करते चले जाना तप 
है। इस तप का आध्यात्मिक और लौकिक दोनों प्रकार से महत्त्व है। 
आध्यात्मिक क्षेत्र में इस द्वन्द्र-सहन से मन की शुद्धि होती है और 
व्यावहारिक जगतू में इस तप से कर्मठता की भावना बद्धमूल होकर 
लोक-कल्याण का प्रसाधन बनती है। अत: शास्त्रवर्णित उन अनेक तप 
के भावों में से में अपने प्रतिपाद्य विषय के अनुकूल तप के दो भावों 
को चुनता हँ--प्रथम--महाभारत में युधिष्ठिर के द्वारा दिये गए यक्ष 
के उत्तर को, और द्वितीय-- आचार्य चाणक्य द्वारा अपने सूत्र में वर्णित 
परिभाषा को। 

महाभारत के कथानक में यक्ष और युधिष्ठिर संवाद अति प्रसिद्ध 
है। यक्ष ने एक लम्बी प्रश्नावलि युधिष्ठिर से पूछी है और युधिष्ठिर 
ने उसके उत्तर दिये हैं। यक्ष के उन प्रश्नों में एक प्रश्न है--' 'तपः 
कि लक्षणं प्रोक्तम्‌' '--तप का क्या लक्षण है ? युधिष्ठिर ने इसका उत्तर 
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दिया है--'तपः स्वकर्म-वर्तित्वम्‌'-- अपने कर्त्तत्य का पालन करना 
ही तप है। किन्तु इस लक्षण की पूर्त्ति अथवा पुष्टि तबतक नहीं हो 
सकती, जबतक कि आचार्य चाणक्य का सूत्र इसके साथ न जुड़े । आचार्य 
चाणक्य ने लिखा है--'तप: सार इन्द्रियनिग्रह: --तपस्या का सार 
जितेन्द्रियता है। जो जितेन्द्रिय नहीं है, वह सिर और धड़ की बाज़ी 
लगाकर कर्त्तव्य-पथ पर अग्रसर नहीं हो सकता। उसे संसार के भोगों 
के प्रक्ोभन कर्त्तव्य-विमुख कर देंगे और इसी प्रकार मार्ग में आया हुआ 
सट्डूट भी उसे पथशभ्रष्ट कर देगा। बात का धनी तो मर्यादा पुरुषोत्तम 
राम की तरह कोई तपस्वी ही बेखटके उत्तर दे सकता है। राम ने कहा 
था-- 

लक्ष्मीश्चन्द्रादपेयाद्वा हिमवान्‌ वा हिमं त्यजेत्‌। 

अतीयात्‌ सागरो बेलाजन्न प्रतिज्ञामहं पितु: ॥ 

“चाहे चाँदनी चन्द्रमा से पृथक्‌ हो जाय, चाहे हिमालय हिम का 
परित्याग कर दे, चाहे समुद्र अपने किनारों को लाँघ जावे, किस्तु मैं 
अपने पिता की प्रतिज्ञा से विमुख नहीं हो सकता।' 

पण्डितराज जगन्नाथ की अन्योक्ति में मूसल की मार की परवाह 
किये बिना धानों के समान हँसकर कोई जितेन्द्रिय ही उत्तर दे सकता 
है। मूसलों की चोट खाकर हँसते हुए धानों ने कहा-- 
अस्मानवेहि कलमानलमाहतानां येषां प्रचण्डमुसलैरवदातवैव। 
स्नेह विमुच्य सहसा खलताम्प्रयान्ति ये स्वल्पपीडनवश्ानत्न वयं तिलास्ते ॥ 

“हम पर जितने प्रहार होते जावेंगे, हमारी सफ़ेदी उतनी ही निखरती 
जाएगी। जो थोड़े-से पीड़ने से ही स्नेह (तेल) छोड़कर खल (दुष्ट) 
बन जावें, वे तिल हम नहीं हैं।' यहाँ स्नेह और खल शब्दों में श्लेष 
हैं। स्न्रेह का अर्थ प्रेम और तेल दोनों होते हैं। तिल थोड़े-से पीड़ने 
पर तेल छोड़कर खली बन जाते हैं और दुष्टजन (खल)?) प्रेम छोड़कर 
दुष्टता (खलता) पर उतारू हो जाते हैं। 

जिस राष्ट्र के नागरिक बड़ी-से-बड़ी विपत्ति आने पर कर्त्तव्यविमुख 
न हों, राष्ट्रीय उन्नति के आधार वे ही माने जाएँगे। विवेकी और 
विचारशील व्यक्ति की यही पहचान नीति-निपुण विदुर जी ने बताई है-- 

यस्य कार्यन्न विधप्लनन्ति शीतमुष्णं भयं रतिः। 
समृद्धिरसमृद्ध्विवा स वे पण्डित उच्यते॥ 

'सर्दी-गर्मी, डर और प्रेम तथा सधनता और निर्धनता जिस 
कर्मयोगी के मार्ग में बाधा उपस्थित नहीं करते, वही पण्डित और विवेकी 
है।' 

टाड के लिखे राजस्थान के इतिहास में आपको दर्जनों ऐसे उदाहरण 
मिल जाएँगे, जिनमें यह वर्णित है कि अनेक वीर मातृभूमि पर शश्रु 
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का आक्रमण होने पर विवाह की वेदी से उठकर सीधे रणभूमि में जा 
धमके | ठीक इसी प्रकार की सरदार चूड़ावत और हाड़ी रानी की घटना 
तो प्रसिद्ध ही है। 

छोटी-सी रियासत रूपनगर के शासक को बादशाह औरजड्भगज़ेब का 
फर्मान मिला कि अमुक तिथि तक अपनी बेटी को दिल्ली के शाही महल 
में बेगमों की सेवा के लिए भेज दो, नहीं तो मैं आक्रमण करके रियासत 
को धूल में मिला दूँगा। राजा इस हुक्म से घबरा गया और अपनी पुत्री 
को दिल्ली जाने की प्रेरणा करने लगा। क्षत्रियकुमारी यह सुनकर आग- 
बबूला हो उठी। अपने पिता की भर्त्सना करते हुए उसने कहा कि वहाँ 
जाने की अपेक्षा उसे मरना स्वीकार है। 

पिता को यह उत्तर देकर, चञ्ललकुमारी ने महाराणा राजसिंह को 
यह लिखा--'' आपकी वीरता और धर्मपरायणता को देखकर मैंने हृदय 
में आपको पति के रूप में वरा है। मेरे स्वाभिमान को कुचलने के लिए 
बादशाह औरड्भज़ेब ने मेरे पिता को हुक्म दिया है कि मेरा डोला अमुक 
दिन तक शाही महल में पहुँचा दे, अन्यथा रूपनगर पर आक्रमण करके 
रियासत को नष्ट- भ्रष्ट कर देगा और मुझे दिल्ली ले जाबेगा। मेरे पिता 
भयभीत हैं, मुझे उनसे यह आशा नहीं कि वे मेरी रक्षा के लिए अपने 
विनाश की चुनौती स्वीकार करेंगे, अतः मेरी रक्षा का दायित्व अब आपके 
ऊपर है। आप जैसे भी हो, नियत दिन से पूर्व रूपनगर आकर मेरे साथ 
विवाह करके मुझे मेवाड़ ले-जाइये, नहीं तो मैं बादशाह के चद्भुल से 
बच न सकूँगी। यदि ऐसा हुआ तो रूपनगर के राजा की बेटी नहीं, 
महाराणा राजसिंह की पत्नी दिल्ली जाएगी।”” यह पत्र अपने विश्वस्त 
पुरोहित के हाथ महाराणा को भेज दिया। 

पुरोहित पत्र लेकर ऐसे समय पहुँचा जब महाराणा का दरबार लगा 
हुआ था। पुरोहित राणा का अभिवादन करके और पत्र को आगे रखकर 
एक ओर बैठ गया। महाराणा ने पत्र खोलकर पढ़ा तो चिन्तामग्र होकर 
चुप बैठ गए। महाराणा के राजपुरोहित ने यह स्थिति देखकर राणा से 
पूछा--'' पत्र में क्या है, जिसने आपको चिन्तित बना दिया है ?'” राणा 
ने पत्र को पुरोहितजी को देते हुए कहा कि आप पढ़कर दरबार को 
सुना दीजिये। 

पुरोहितजी ने पत्र पढ़कर दरबार को सुनाया और आवेशपूर्ण मुद्रा 
में राणा की ओर देखते हुए कहा--'' इसमें सोचने की कौन-सी बात 
है ? क्या अपनी पत्नी की रक्षा का साहस भी महाराणा में नहीं रहा ?'! 
पुरोहित की फटकार सुनकर झेंप मिटाते हुए महाराणा ने उत्तर दिया-- 
“नहीं, रक्षा तो अवश्य की जाएगी, सोचने की बात केवल अल्प समय 
में कार्य-सम्पादन की है। कैसे इतनी शीघ्रता हो, यही बात विचारणीय 
है ।'” यह कहकर महाराणा ने पान का एक बीड़ा और तलवार दरबार 
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के बीच में रखवाकर अपने सामन्‍्तों को सम्बोधित करते हुए कहा-- 
'*जिस वीर में यह साहस हो कि वह दिल्ली से रूपनगर पर आक्रमण 
करनेवाले शाही लश्कर को मार्ग में तबतक रोके रक्खेगा, जबतक कि 
मैं राजकुमारी से विवाह करके चित्तौड़ न पहुँच जाऊँ, वह इस बाड़े 
को उठा ले!*' 

दरबार में सन्नाटा छा गया और सभी वीर एक-दूसरे का मुँह तकने 
लगे। थोडी देर राणा ने इस स्थिति को देखकर बीरशिरोमणि नवयुवक 
सरदार चूड़ावत की ओर देखा और कहा--'' सरदार चूड़ावत ! इस कठिन 
काम को पूरा करने की आशा तुमसे की जा सकती है।”” चूड़ावत ने 
यह सुनते ही उठकर बीड़ा चबा लिया और तलवार को हाथ में लेकर 
चूम लिया। दरबार सरदार के जयघोष से गूँज उठा। महाराणा का 
अभिवादन करके और फ़ौज को कूच के लिए तैयारी का आदेश देकर 
चूड़ावत अपने महल में अपनी नवोढ़ा पत्नी से विदाई लेने गया। महल 
में पत्नी को देखते ही नवयुवक सरदार को भविष्य की चिन्ता ने घेर 
लिया। विवाह के बाद अभी सरदार के हाथ का कजड्जभन भी नहीं खुला 
था। रानी हाड़ी के हाथ में विवाह के अवसर पर लगाई गई हल्दी का 
पीलापन भी अभी विद्यमान था। सरदार के मन में पत्नी के भावी जीवन 
की चिन्ता बिजली की तरह कौंध गई। विचार आया कि इस मोर्चे से 
मेरा वापस आना कठिन है” “फिर यह किशोरी जिसने संसार का कुछ 
भी नहीं देखा, मेरे पश्चात्‌ कैसे अपना जीवन काटेगी ? चिन्ता को अग्म्रि 
से सरदार का चेहरा मुर्मझा गया। 

रानी हाड़ी पति के स्वागत के लिए खड़ी हुई, किन्तु पति की इस 
अवस्था को देखकर व्याकुलता से पूछने लगी--'' आप बाहर से प्रसन्न- 
बदन आ रहे थे, मुझे देखकर उदास क्यों हो गए ?'' रानी की बात 
सुनकर सरदार ने दरबार की सारी घटना और युद्धभूमि के लिए अपने 
प्रस्थान की बात बताई। 

हाड़ी सब सुनकर और प्रसन्न होकर बोली--' ' वीरों को भूमि मेवाड़ 
में मैं अपने पति की वीरता की इस धाक को जानकर कृतकृत्य हो 
गई कि इस कठिन मोर्चे को फ़तह करने के लिए सबकी आश पभों के 
केन्द्र मेरे पतिदेव हैं। मगर में आपकी उदासी का कारण नहीं समझ 
पाई ?”” इसे सुनकर सरदार ने अपनी चिन्ता का कारण बताया। रानी 
ने सरदार को उत्साहित करते हुए कहा कि--'' आप मेरी ओर से 
निश्चिन्त होकर जाइये। आप अपने कर्त्तव्य को जानते हैं तो आपकी 
अर्धाड्भरिनी भी अपने कर्त्तव्य से अनभिज्ञ नहीं है। में किसी भी प्रकार 
से आपके नाम पर बट्टा न लगने दूँगी।'! 

सरदार को रानी ने सान्त्वना देकर प्रसन्नता से विदा किया। सरदार 
की सेना जब प्रस्थान करने लगी तो मन में रानी हाड़ी का ध्यान पुन: 
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उभरकर क्षुब्ध करने लूगा। इसी हड़बड़ी में सरदार ने एक सैनिक को 
अपने महल में हाड़ी के पास सन्देश देकर भेजा--''मैं जा रहा हूँ, मुझे 
विश्वास है कि दिये हुए वचनों पर तुम अडिग रहोगी।'! 

इस सन्देश से रानी को ठेस लगी और सोचने लगी कि मेरी चिन्ता 
के कारण मेरे पति पूरे मनोयोग से अपने कर्त्तव्य का पालन नहीं कर 
सकेंगे, अत: मुझे उनको अपनी ओर से निश्चिन्त कर देना चाहिए । 
वह सैनिक को ठहरने के लिए कहकर अन्दर से एक थाल और रूमाल 
ले आई और सैनिक से कहा--'' मैं अपना शीश पति की भेंट कर रही 
हूँ। तुम इसे थाल में रूमाल से ढककर ले जाना और मेरी ओर से कहना 
कि आपको अपनी चिन्ता से मुक्त करने के लिए मैं प्रथम अपने कर्त्तव्य 
का पालन कर रही हूँ, ताकि महाराणा द्वारा सौंपे गए अपने दायित्व 
को आप भली प्रकार निभा सकें।'' 

सैनिक इस दृश्य से स्तब्ध रह गया। उसने रानी का शिर थाल 
में रखकर सरदार को देते हुए हाड़ी रानी के वचन सुना दिये। 

सरदार ने रानी के कटे हुए शीश के लम्बे बालों को दो भागों 
में बॉटकर गाँठ लगाके अपने गले में डाल लिया और रणमत्त होकर 
शत्रु की सेना पर टूट पड़ा। लड़ते-लड़ते जब एक बार औरड्गज़ेब पर 
चढ़ बैठा तो बादशाह ने प्राणों की भिक्षा माँगकर जान बचाई, किन्तु 
उसी समय शशत्रु-सैनिक के वार से चूड़ावत का सिर कट गया, पर रुण्ड 
( गला) कटने पर भी सरदार का कबन्ध घण्टों तलवार चलाकर शत्रु- 
सेना का संहार करता रहा। 

क्या संसार के विषय-भोगों में लिप्त व्यक्तियों से इस प्रकार के 
कठोर कर्त्तव्य को निभाने की बात सोची भी जा सकती है? 

अत: राष्ट्रीय समृद्धि और स्वातन्त्र्य की रक्षा के लिए दूसरे नम्बर 
पर तप की आवश्यकता है। 

तीसरे नम्बर पर मन्त्र में है 'ब्रह्मणा'। ब्रह्मणा के अनेक अर्थों 
में से यहाँ मुझे अभिप्रेत है आस्तिकता। राष्ट्र की उन्नति के लिए उसके 
नागरिक्रों को आस्तिक और धार्मिक होना चाहिए | इस भावना के बिना 
उनका आचार शुद्ध रहना कठिन ही नहीं, असम्भव है। जब मनुष्य के 
हृदय में ये विचार बद्धमूल हों कि इस विश्व को नियन्त्रण में रखनेवाली 
ऐसी शक्ति है जो प्रत्येक अच्छे और बुरे कर्म को देखती है, तथा अच्छे 
का अच्छा और बुरे का बुरा फल अवश्य मिलता है, तो वह बुराई से 
बचेगा। ऐसा व्यक्ति कभी कालाबाज़ारी नहीं कर सकता, रिश्वत नहीं 
ले सकता। हमारे देश की उन्नति में ये दोनों दुर्गुण भी बहुत बाधक 
हैं। यहाँ सब बुराइयों की जड़ यह दूसरे नम्बर का पैसा है। यह बड़े- 
बड़े पद पर आसीन व्यक्तियों को भ्रष्ट करके कर्त्तव्यविमुख बना रहा 
है। यहाँ रिश्वत को ७५ प्रतिशत सरकारी कर्मचारी अपना अधिकार 
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समझते हैं। स्थिति यहाँ तक विकृत हो गई है कि रिश्वत न लेनेवाले 
का विभाग में जीना दूभर हो गया है। 

यह भारत वह भारत देश है, जिसके एक शासक अश्वपति ने यह 
दावा किया था कि-- 

न मे स्‍्तेनो जनपदे न कदयों न मदह्यपः। 
नानाहिताग्रिर्ना दिद्वान्न स्वैरी स्वैरिणी कुतः॥ 

अर्थात्‌ ' मेरे राज्य में कोई चोर नहीं है, कोई कझ्बूस और शराबी 
नहीं है, कोई यज्ञ न करनेवाला नहीं है, कोई मूर्ख नहीं है, और जब 
कोई पुरुष दुराचारी नहीं है तो दुराचारिणी स्त्री तो हो ही नहीं सकती।' 

आज बड़े कहलानेवाले राष्ट्रों की क्या स्थिति है? 

अमेरिका के फ़ैडरल ब्यूरों ऑफ़ इन्वेस्टीगेटर के डायरेक्टर श्री 
जे० एडगर हवर द्वारा प्रकाशित सन्‌ १९५३ की पहली छमाही में अमरीका 
के अपराधों की सूची से विदित होता है कि इन छह महीनों में अमरीका 
में 2८०,४७,२९० (अस्सी लाख, सैंतालीस हज़ार, दो सौ नव्वे) बड़े 
अपराध हुए। प्रत्येक ४०३ प्रति मिनट पर एक हत्या, प्रत्येक २९४ 
मिनट पर एक बलात्कार, प्रत्येक ८८ मिनट पर एक डाका, प्रत्येक 
५७१ मिनट पर एक चोरी, इसी प्रकार १४५९ सैकण्ड पर एक बड़ा 
अपराध हुआ है। 

इससे सर्वथा स्पष्ट है कि राष्ट्र की शान्ति और उन्नति के लिए 
आस्तिकता और धार्मिकता अत्यन्त आवश्यक हैं। 

इसके आगे मन्त्र की चौथी बात है-'वित्त ऋते श्रिता: -- 
' भोगने-योग्य समस्त धनादि पदार्थों को न्यायपूर्वक कमावें और न्यायपूर्वक 
ही उनका उपभोग करें।” जहाँ नागरिकों में यह भावना होगी, वहाँ 
अनावश्यक असनन्‍्तुलन नहीं होगा। एक ओर उपभोग की असीम सामग्री 
और दूसरी ओर पेट भरने को रोटी नहीं, तन ढकने को वस्त्र नहीं, 
सिर छुपाने को झोंपड़ी नहीं--ऐसे राष्ट्र में शान्ति हो ही नहीं सकती। 

अतः राष्ट्रोन्ति का यही वेदोक्त मार्ग है, अन्य नहीं। 


2...) 


(२१ ) 
दब्रुणा के त्रीन पाकर 
उदुत्तमं वरुण पाश॑म॒स्मदवांधमं वि म॑ध्यमं श्रंथाय। 
अर्था वयमांदित्य ब्रते तबानांगसो अर्दितये स्याम॥ 
- लेहं० १५॥२४। १५५ 
ऋषि:--शुन:शेप आजीगर्ति:॥ देवता--वरुण: ॥ छन्द: नत्रिष्टुप्‌॥ 
अन्वय:--हे आदित्य वरूण! अस्मत्‌ अधमम्‌ मध्यमम्‌ जञ्त्‌ 
उत्तमम्‌ पाशम्‌ विश्रथाय। अथ वयं तब ब्रते अनागस: अदितये 
स्याम॥ 
शब्दार्थ--( वरुण ) स्वीकार करने योग्य प्रभो ! आप ( अस्मत्‌ ) 
हम लोगों से ( अधमम्‌ ) निकृष्ट ( मध्यमम्‌ ) बीच के ( उत्‌ ) और 
( उत्तमम्‌ ) सबसे ऊपर के दृढ़ तथा दुःखदायी ( पाशम्‌ ) बन्धन को 
( विश्रथाय ) विशेषरूप से ढीला, अर्थात्‌ विनष्ट कीजिए। ( अथ ) 
इसके पश्चात्‌ ( आदित्य ) विनाशरहित प्रकाशस्वरूप जगदीश्वर ! ( तब ) 
सबके गुरु आपके (९ ब्रते ) सत्याचरण ब्रत को धारण करके ( अनागस: 
वयम्‌ ) हम सब निष्पाप होकर ( अदितये ) विनाशरहित सुख को 
( स्याम ) प्राप्त करें। 
व्याख्या--इस सूक्त से तथा इसके आधार पर ऋषियों द्वारा बनाई 
हुई कहानियों से लोग उनके वास्तविक अभिप्राय को न समझकर ऐसे 
भ्रम-भँवर में फँसे कि वेद के विषय में नाना प्रकार की कुत्सित और 
घृणित स्थापनाएँ कर डालीं, जो बेद की समस्त भावनाओं से सर्वथा 
विरुद्ध थीं। पाश्चात्य विद्वानों ने कल्पना कर ली कि वेद के आविर्भाव 
से पहले आर्यो में देवी-देवताओं को प्रसन्न करने के लिए नर-बलि 
भी दी जाती थी। ऋग्वेद-काल में इस सूक्त से यह सिद्ध होता है कि 
मनुष्य को बलि के लिए बाँधकर नाटक-सा करके अन्त में उसे छोड़ 
देते थे। भारतीय विद्वान्‌ भी वरुण और शुन:शेप की कहानी को ऐतरेय 
ब्राह्मण में पढ़कर इसी धारणा के बन जाते हैं कि ऋग्वेद के इस ऐतरेय 
ब्राह्णण के समय में तो नरबलि होती ही थी। 
वरुण को कहानी ऐतरेय ब्राह्मण से लेकर महाभारत तक पुराने 
संस्कृत-साहित्य में वर्णित है। हम यहाँ उस कहानी का उल्लेख विस्तार- 
भय से नहीं करते। जिज्ञासु पाठक विशेष जानना चाहें तो आर्य वैदिक 
विद्वानू शिवशह्डूर शर्मा काव्यतीर्थ के ग्रन्थ “वैदिक इतिहासार्थ निर्णय' 
और श्री आचार्य प्रियत्रत जी द्वारा लिखित 'वरुण की नौका” नाम की 
पुस्तक पढ़ें | वहाँ से कहानी का वास्तविक स्वरूप स्पष्ट हो जाएगा। 
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हम तो यहाँ केवल मन्त्र की व्याख्या उपस्थित कर रहे हैं। 

मन्त्र में तीन बातें मुख्य रूप से कही गई हैं--पहली यह है कि 
प्रत्येक मनुष्य तीन बन्धनों से बँधा हुआ है। दूसरी यह कि उन बन्धनों 
से मुक्त होने के लिए बुद्धिपूर्वक प्रयल करना चाहिए। तीसरी यह कि 
उन बन्धनों से छूटकर दिव्यब्रतों के बन्धनों में स्वयं अपने-आपको 
बाँधकर अपने एक-एक पाप को समाप्त कर, सर्वथा निष्पाप और पवित्र 
होने पर जीवन के परम लक्ष्य मोक्ष को प्राप्त करना चाहिए। अब प्रत्येक 
बात पर क्रमश: विचार कीजिये। 

भक्त भगवान्‌ से प्रार्थना करता है--हे आदित्य! मर्यादापालक, 
अखण्ड, एकरस प्रकाशस्वरूप प्रभो! हे वरुण! भक्तों के द्वारा वरणीय 
तथा भक्तों के सत्कर्म देखकर उनको शरण देनेवाले! (महर्षि दयानन्द 
जी ने सत्यार्थप्रकाश के प्रथम समुह्लास में वरुण शब्द का धातु के आधार 
पर “'वृणोति भक्तान्‌ ब्रियते वा भक्ते: '' जिसे भक्त संसार के असंख्य 
आकर्षणों को छोड़कर चुनते हैं, अर्थ किया है।) कठोपनिषद्‌ को कथा 
में नचिकेता ने जब तीसरा वर माँगकर आत्मा के स्वरूप को जानना 
चाहा तो आचार्य यम ने उसकी पवित्रता की परीक्षा ली और संसार 
के अनेक प्रलोभन उसके सामने रक्खे-- 

अन्य बरं नचिकेतो वृणीष्व मा मोपरोत्सीरति मा सृजेनम्‌। 

शतायुष: पुत्रपौत्रान्‌ वृणीष्व बहून्‌ पशून्‌ हस्तिहिरण्यमश्वान्‌ । 

भूमेर्महदायतनं वृणीष्व स्वयं च जीव शरदो यावदिच्छसि॥। 

आचार्य ने कहा--' नचिकेता ! तू कोई और वर माँग ले, इसके लिए 
आग्रह न कर । सैकड़ों वर्ष की आयुवाले पुत्र और पौत्र माँग ले, बहुत- 
से हाथी, घोड़े, सोना-चाँदी, लम्बी-चौड़ी भूमि और अपनी यथेच्छ लम्बी 
आयु माँग ले।' किन्तु नचिकेता को तो एक ही धुन थी। नचिकेता ने 
कहा-- 

वक्ता चास्य त्वादूगन्यो न लभ्यो नान्‍यो वरस्तुल्य एतस्य कश्चित्‌। 

'मुझे आप-जैसा बतानेवाला दूसरा नहीं मिलेगा और न इसकी 
तुलना का कोई वर हो सकता है।' 

आपने संसार के उपभोगों का जो प्रस्ताव मेरे सामने रक्खा है, 
उनकी वास्तविकता क्‍या है? 

शवोभावा मर्त्यस्य यदन्तकैतत्‌, सर्वेन्द्रियाणां जरयन्ति तेज: । 

अपि सर्व जीवितमल्पमेव तवबैव वाहास्तव नृत्यगीते॥ 

“हे आचार्य! जिन भोगों की बात आप कह रहे हैं, वे क्षणभज्ञुर 
हैं और ये भोग समस्त इन्द्रियों का तेज नष्ट कर देते हैं। फिर सारा 
जीवन भी थोड़ा-सा ही है। इसलिए ये हाथी, घोड़े और नृत्य-सड्भीत 
अपने ही पास रखिये।' 


श्रुति-सौरभ 
इससे स्पष्ट है कि भक्त सर्वस्व त्यागककर उस आनन्दधाम प्रभु को 


चुनते हैं। ठीक इसी प्रकार भगवान्‌ भी उनकी पात्रता को देखकर भक्त 
का वरण करता है, जैसा कि कठोपनिषद्‌ में आचार्य यम ने ही कहा-- 
'*यमेवैष वृणुते तेन लभ्य: ''--'जिसका हाथ प्रभु स्वयं पकड़ते हैं, 
वही उसको प्राप्त कर सकता है।' अत: बरने योग्य प्रभो! मैं आपसे 
प्रार्थना करता हूँ कि मैं तीन स्थानों पर, त्तीन पाशों से जकड़ा हुआ हूँ, 
आप कृपा करके '' उत्तमं पाशमुत्‌ श्रथाय ' '--'' ऊपर के, अर्थात्‌ शिरोभाग 
में पड़े हुए पाश को ''उत्‌ श्रथाय '” ऊपर से ढीला कर दीजिये-- खोल 
दीजिये।' ऊपर के पाश को खोलने के लिए ' श्रथाय ' क्रिया के साथ 
'उत्‌!' उपसर्ग बहुत अर्थपूर्ण है। ऊपर का बन्धन यदि ऊपर से ढीला 
हो जाय तो फिर शिर के ऊपर खिसकाकर छूटने में क्या कठिनाई है? 

आगे प्रार्थना में कहा--'' अधमं पाशमवश्रथाय ' '--जो मेरे नीचे 
मार्ग, अर्थात्‌ पैरों का बन्धन है उसे 'अवश्रथाय ' नीचे से ढीला कर 
दीजिये। यहाँ क्रिया के साथ ' अब ' उपसर्ग भी उसी वज़न का है। नीचे 
का बन्धन भी यदि ढीला हो जाय तो फिर एडियों के नीचे खिसकाने 
मात्र से छुट्टी हो गई । इससे आगे विनय की '“मध्यमं पाशं विश्रथाय ' '-- 
मेरे मध्य भाग, अर्थात्‌ कमर में बँधे फंदे को 'विश्रथाय' विशेषरूप 
से ढीला कर दीजिये। यहाँ भी क्रिया के साथ “वि” उपसर्ग बहुत ही 
भावपूर्ण है। कमर में पड़ा हुआ बन्धन जबतक विशेष ढीला नहीं होगा-- 
नहीं खुलेगा, तबतक उससे छूटना भी सम्भव नहीं। बिना विशेष ढीला 
हुए न वह ऊपर से उतरेगा और न नीचे को खिसकेगा। इस प्रकार 
आपको कृपा से इन तीनों पाशों से छूटकर मैं आपके “ब्रत' के बन्धन 
में बँधूँ। इस ब्रत-बन्धन के परिणामस्वरूप मैं 'अनागसः '_' निष्पाप 
हो जाऊँगा, शुद्ध-पवित्र हो जाऊँगा।” इस शुद्धि के कारण मैं उसके 
अबाध आनन्द का भागी बन जाऊँगा। यह हुआ मन्त्र का आशय। इसमें 
तीन बातें विशेष मनन करने योग्य हैं-- 

सबसे पूर्व--ये पाश क्या हैं, जिनसे छूटने की प्रार्थना की गई है? 
दूसरे--ये तीन कैसे और इनमें भी यह उत्तम, मध्यम और अधम का 
भेद कैसा ? तीसरे--पाशों से छूटकर ब्रत के बन्धन में पड़ने की क्‍या 
आवश्यकता है? 

पाश शब्द चुरादिगण की “पश बन्‍्धने' धातु से बना है। प्रवृत्ति- 
निमित्त से इसका अर्थ हुआ-- अधर्माचरण करने से दुःखदायक बन्धन 
'पाश' कहलाते हैं। मानवाचरण-सम्बन्धी त्रुटियों को मनुष्य की इन्द्रिय. 
और शरीर को ध्यान में रखकर तीन भागों में बाँटा है। मानब- देह मोटे 
रूप से तीन भागों में विभक्त है। इसका पहला भाग है गर्दन से ऊपर 
का शिरोभाग। इसे संस्कृत में उत्तमाड़' कहते हैं। यह उत्तमाड़ इसलिए 
है कि पाँच ज्ञानेन्द्रियों में से चार यहाँ अपना मुख्यालय बनाकर रहती 
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हैं-- आँख, कान, नाक और रसना। पाँचवीं ज्ञानेन्द्रिय त्वचा, जो समस्त 
शरीर पर है, वह भी अंशत: यहाँ विद्यमान है, अत: ज्ञानेन्द्रियों का पड़ाव 
होने के कारण इसे उत्तमाड़ कहते हैं। 
ज्ञानेन्द्रियाँ पाशवी वृत्ति में प्रवाहित होकर जब मनुष्य को अधर्ममार्ग 
में घसीट ले जावें और उसके परिणामस्वरूप कष्ट उठाने पड़ें तो वे 
उत्तम पाश कहलावेंगे, क्‍योंकि वे उत्तमाड़ से सम्बद्ध हैं। ज्ञानेन्द्रियाँ ही 
कर्मेन्द्रियों को कर्म में प्रेरित करती हैं, अत: इनका कार्यक्षेत्र भी बहुत 
विस्तृत है। 
शरीर के मध्यभाग में पेट और उपस्थ है | पेट * अर्थ ' का प्रतिनिधित्व 
करता है और उपस्थ “काम ' का। ये दोनों बड़े दृढ़ बन्धन हैं। पेट की 
लपेट का क्षेत्र बहुत विस्तृत है| प्राय: पाप की दुनिया में सर्वाधिक बदनाम 
पेट ही है। काम का बन्धन भी कम उलझनभरा नहीं है। ये दोनों महान्‌ 
बन्धन हैं । इनके फंदे में फँसे व्यक्ति को धर्म-कर्म की बातें नहीं सुहातीं । 
इसलिए. महर्षि मनु ने कहा--'' अर्थकामेष्वसक्तानां धर्मज्ञानं 
विधीयते ' '--' धर्म की व्यवस्था उन्हीं के लिए है, जो अर्थ और काम 
के पाशों में जकड़े हुए नहीं हैं।' मनुष्य की मनुष्यता तो बुद्धिपूर्वक 
काम करने में है। विषयासक्त और अर्थलोभी व्यक्ति की बुद्धि अपने 
ठिकाने कहाँ रहती है ? इस सम्बन्ध में भी मनु ने बहुत उत्तम लिखा 
इन्द्रियाणां हि चरतां यदमेकं क्षरतीन्द्रियम्‌ । 
तेनास्य क्षरति प्रज्ञा दृते: पात्रादिवोदकम्‌ ॥। 
»मीनु० २।५९९ 
'संसार के कार्य में प्रवत्त मनुष्य की एक इन्द्रिय भी विषयासक्त 
हो जाय तो उसकी समझदारी भी इस प्रकार बाहर निकल जाती है, 
जैसे फूटे घड़े में से पानी चू जाता है।” अत: शरीर के मध्य में होने 
से ये अर्थ और काम के बन्धन हुए मध्यम पाश। शरीर के नीचे के 
भाग में पैर हैं। इस भाग में जितना चर्म लिपटा हुआ है, उसके आधार 
पर स्पर्श के द्वारा सर्दी-गर्मी का बोध होता है, अर्थात्‌ ज्ञान की मात्रा 
बहुत न्यून है। इसी प्रकार अज्ञानता के कारण जो भूलें होती रहती हैं, 
वे अधम पाश कहलाती हैं। अधम इसलिए हैं कि इनसे छूटना सरल 
है। ये त्रुटियाँ तभी तक हो रही हैं, जबतक कि किसी ने सुझाया नहीं 
है। जब बात समझ में आ गई तो उसे छोड़ना कठिन नहीं होता, क्योंकि 
उसके साथ आसक्ति नहीं होती। किन्तु त्रुटि तो त्रुटि ही है। बिना जाने 
कोई अजद्भरे को हाथ में ले-ले तो जलने से बच थोड़े ही सकता है? 
लोक में कोई क़ानून के खिलाफ काम करके यह कहकर बच नहीं 
सकता कि मुझे जानकारी नहीं थी। जानकारी प्राप्त करना उसका कर्त्तव्य 
था। यदि नहीं जान पाया है तो यह भी एक त्रुटि है और उसका फल 
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भी उसे भुगतना ही होगा, अर्थात्‌ सरसरी तौर पर बिना जाने होनेवाली 
भूलें अधम पाश हैं। शरीर को दृष्टि में रखकर ही इन पाशों को उत्तम, 
मध्यम और अधम नाम से पुकारा गया। इसका यह अभिप्राय नहीं है 
कि कुछ पाप उत्तम कोटि के, अर्थात्‌ अच्छे होते हैं और कुछ बीच 
के तथा कुछ उनसे होीन प्रकार के होते हैं। 

पाश से छूटने के लिए आवश्यक है कि पशुता से पिण्ड छुड़ाया 
जाय। प्रत्येक इन्द्रिय का बुद्धिपूर्वक प्रयोग ही पशुता से छूटने का उपाय 
है। यदि रूप, रस और गन्धादि विषयों के आकर्षणों ने ही उलझाए 
रक्‍्खा तो फिर पाप के फन्दे में ही फँसे पड़े रहे । उस अवस्था में छूटने 
का प्रश्न ही नहीं है। प्रत्येक इन्द्रिय के विषय का ग्रहण वैयक्तिक और 
सामाजिक आवश्यकता की पूर्त्ति के लिए हो--यही पाश की जकड़ 
से छूटना है। किन्तु बुराई का पूरा इलाज तब होगा, जब बुराई के रिक्त 
स्थान को अच्छाई से भर दिया जाय, अन्यथा पिछले कुसंस्कार मन से 
उठकर बुराई की ओर प्रेरित करते रहेंगे। अतएव मन्त्र में पाश से छटने 
के बाद ब्रत में बन्धन की बात कही गई। पाश के बन्धन में और ब्रत 
के बन्धन में एक मौलिक अन्तर है। पाश में नितान्त पराधीनता है, किन्तु 
ब्रत में बन्धन स्वेच्छा से है। सोच-समझकर दायित्व अपने ऊपर लिया 
है, इसलिए यह तबतक रहेगा, जबतक इसकी आवश्यकता होगी। 
आवश्यकता समाप्त होने पर हम उसे स्वयं छोड़ सकेंगे। इस आशय 
को एक उदाहरण से समझिये। कमरे के द्वार के किवाड़ों में अन्दर और 
बाहर दोनों ही ओर से बन्द करने की कुण्डी होती है। आप कमरे में 
हों और कोई बाहर से कुण्डी बन्द कर जाय तो आप सर्वथा पराधीन 
हो गए। जब कोई बाहर से खोलेगा तभी आप बाहर आ सकेंगे, अन्यथा 
नहीं। यही स्वरूप है पाश के बन्धन का। 

दूसरी स्थिति यह है कि आप बाहर की बाधा और झंझट से बचने 
के लिए अन्दर से कुण्डी बन्द कर लेते हैं। यह बन्धन तो है, पर है 
तभी तक जबतक आप इसकी आवश्यकता अनुभव करते हैं। आवश्यकता 
निवृत्त होते ही आप स्वयं कुण्डी खोलकर बाहर आ जाते हैं, अर्थात्‌ 
बत्रत की पराधीनता में भी स्वाधीनता है। 

सार यह निकला कि प्रत्येक इन्द्रिय का एक पाश का मार्ग है और 
दूसरा ब्रत का। ब्रत का आचरण मनुष्य को उत्तरोत्तर शुद्ध बनाकर मोक्ष 
का अधिकारी बनाता है। 

वेद के शब्दों में समझना हो तो यों समझिये-- 

“' भद्वं कर्णेभि: श्रूणुयाम देवा भद्गें पश्येमाक्षभिर्यजत्रा: '! 

“कानों से कल्याणकारक वचन सुनना कानों का व्रत है और गन्दे 
अश्लील शब्द तथा निन्दा- श्रवण आदि में रस लेना कानों का पाश है। 
पाश पतन की ओर धकेलेगा और ब्रत आत्मिक प्रसाद का पात्र बनाएगा। 
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इसी प्रकार आँख से अच्छे-पचित्र दृश्य देखना, ज्ञानवर्धक ग्रन्थों का 
अध्ययन, परस्त्री को माँ, बहन और बेटी की दृष्टि से देखना आँखों 
का ब्रत है ।' रामायण के दो उदाहरणों से यह बात और स्पष्ट हो जावेगी | 
तुलसीकृत रामायण के अनुसार जनक के निमन्त्रण पर ऋषि 
विश्वामित्र सीता-स्वयंवर के समारोह में भाग लेने के लिए राम और 
लक्ष्मण के साथ मिथिला पहुँचे। धनुष पर बाण चढ़ाने की स्वयंबर को 
शर्त सुनकर उस धनुष को देखने का लक्ष्मण के मन में बड़ा कौतूहल 
था--वह धनुष कैसा है, जिसपर बाण सनन्‍्धान करना ही इतना कठिन 
माना जा रहा है? 
लक्ष्मण ने राम से अनुरोध किया कि चलकर उस धनुष को देखें। 
राम ने लक्ष्मण को समझाया कि यह उचित नहीं है, किन्तु लक्ष्मण को 
क्षत्रिय-वृत्ति को जानकर सहमत हो गए। दोनों भाई गए। 
यहीं तुलसीदास जी अपनी कल्पना के आधार पर पूजा के लिए 
सहेलियों के साथ सीता को भी वहीं बाटिका में प्रहुँचा देते हैं, जहाँ 
ये दोनों भाई घूम रहे थे। इस प्रकार संयोगवश मिलने पर राम और 
सीता ने एक-दूसरे को देखा। 
सीता को देखकर राम के मन में जो विचार उठे, उन्हें नि:सन्देह 
आँखों का ब्रत कहा जा सकता है। तुलसीदास जी के शब्दों में ही 
पढिये-- 
राम ने सीता को देखकर लक्ष्मण से कहा-- 
रुवंशिनककर सहज खुधाऊ। 
मन कृपनथ पय धरिये न काऊ॥ 
मोहि अतिशय ग्रतीति जियकेरी। 
जिन सपनेह परनारि न हेरी / 
निश्चित ही यह आँखों की पवित्रता की कसौटी है और आँखों 
का ब्रत है। 
इसी प्रकार का दूसरा दृश्य माता सीता को रात्रि के समय रावण 
के महल में खोजते हुए हनुमान्‌ के बिचारों का है। 
रावण एक विलासी राजा था। अनेक देश-विदेश की सुन्दरियाँ 
उसके महल में थीं। हनुमान्‌ अर्धरात्रि के समय सीता को देखने के लिए 
महल के उन कमरों में घूमा और सोती हुई शिथिलवस्त्रा रावण की 
स्त्रियों को देखा-- 
काम दृष्टा मया सर्वा विवस्त्रा रावणस्त्रिय: । 
न तु से मनसा किझछिद्‌ जैकृत्यसुपपद्यते॥ 
“यद्यपि मैंने रावण की प्रसुप्तावस्था में बस्त्नहीन स्त्रियों को देखा 
है, किन्तु इससे मेरे मन में किल्चिन्सात्र भी विकार उत्पन्न नहीं हुआ। 
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जब सब कमरों में घूमकर विशेष-विशेष लक्षणों से उसने यह 
निश्चय किया कि इनमें से सीता कोई नहीं हो सकती, तो मन में कुछ 
ग्लानि उत्पन्न हुई और कहने छगा-- 
परदारावरोधस्य प्रसुप्तस्य निरीक्षणम्‌। 
इद खलु ममात्यर्थ धर्मलोपं करिष्यति॥ 

रात्रि में सोती हुई परस्त्रियों को देखकर तूने पाप किया है। अब 
पहले इस पाप का प्रायश्चित्त करके पवित्र होकर माता सीता को 
खोजना।' किन्तु इसके साथ ही मन में दूसरा विचार आया कि तू रावण 
के महल में माता सीता को देखने गया था, अत: तेरी दृष्टि जिस पर 
गई उसको तूने माता के रूप में ही देखा है। फिर इसमें पाप की कोई 
बात नहीं। कितनी पवित्र मनोदशा है! यही आँख का ब्रत है। 

इसी प्रकार के पाश और ब्रत रसना, नाक और त्वचा के भी हैं। 
जीभ से रसों की परख करके अन्य को हानि न पहुँचाकर बुद्धिवर्धक 
भोज्य-पदार्थों का विचारपूर्वक ग्रहण रसना का ब्रत है। केवल चस्के 
के लिए खाना, अपने स्वाद के लिए दूसरे प्राणियों के जीवन तक को 
भी नष्ट कर देना, रसना का पाश है | इसके बन्धन की जकड़ भी साधारण 
नहीं। आत्म-साधनावाले तो इस परिणाम पर पहुँचे हैं कि--'' यदि तुम 
अपनी जीभ के स्वाद को नियन्त्रण में कर लो तो सरलता से अपनी 
इन्द्रियों पर विजय प्राप्त कर सकते हो ।”” इसके साथ ही सोच-समझकर 
बोलना, सत्य ही बोलना, भद्दे हास्य-विनोद से बचना, किसी की निन्‍्दा 
न करना आदि जीभ के ब्रत हैं । अपने-अपने स्थान पर ये सभी महत्त्वपूर्ण 
हैँ । 

एक नीतिकार ने केवल निन्दा न करने के ब्रत का ही निम्न शब्दों 
में वर्णन किया है-- 
यदीच्छ॒सि वशी कर्तु जरादेकेन कर्मणा। 
परापवादशस्येभ्यो गां चरन्तीन्नरिवारय॥ 

"यदि तू समस्त संसार को केवल एक काम से ही वश में करना 
चाहता है, तो दूसरों की निन्दारूपी फ़सल को चरने से अपनी जीभ- 
रूपी गौ को रोक।” इस श्लोक में जीभ को गौ का रूप और निन्‍्दा 
को फ़सल का रूप देकर अदभुत मनोवैज्ञानिक सूझ का परिचय दिया 
है। इसके रहस्य को समझने के लिए हर्या गौ के स्वभाव का ज्ञान होना 
चाहिए। जिन गौओं को हरी-हरी फ़सलू चरने का चस्का लग जावे, 
वे घास चरने में रुचि ही नहीं लेतीं। ग्वाला उस गौ को एक खेत की 
फ़सल खाने से हटाता है, तो झट वह दूसरे में जा पहुँचती हैं। पाँच 
सौ गौओं का मैदान में चराना तो कोई कठिन नहीं, किन्तु एक हर्या 
गौ को हरी फ़सल खाने से रोकना अत्यन्त कठिन है। इसी बात को 
आप निन्‍्दा के अभ्यासी लोगों पर घटाकर देख लीजिये। वे जबतक 
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अपने परिचित वर्ग में से दो-चार की ख़बर नहीं ले लेते, तबतक उन्हें 
चैन नहीं पड़ता। 

गुरुकुछ महाविद्यालय ज्वालापुर की सेवा में अपना जीवन खपा 
देनेवाले ब्रह्मचारी आनन्दप्रकाश “तीर्थ” की उनके साथी और आजीवन 
महाविद्यालय की सेवा करनेवाले कु० नरेन्द्रसिंहजी ने एक मनोरञझ्क 
बात सुनाई। 

श्री ब्रह्माचारीजी और कु० नरेन्द्रसिंहजी प्रचार में वर्षो साथ-साथ 
रहे । जब प्रात:कालीन सन्ध्या, हवन, संगीत और उपदेश से निवृत्त होकर 
जलपान करके बैठते तो ब्रह्मचारीजी, नरेन्द्रसिंह से कहते--आ नरेन्द्र ! 
पहले थोड़ी देर लोगों की निन्दा-स्तुति कर लें, फिर और काम देखा 
जाएगा | फिर एकाध घण्टे की अपने परिचित और साथियों की आलोचना- 
प्रलकोचना करके कहते--बस, अब चित्त कुछ हल्का हो गया है । जबतक 
एक बार यह गुबार-सा न निकल जाय, पेट में गैस-सी बनी रहती है। 
यह है इस व्यसन की अवस्था! 

निन्‍्दा के व्यसन से बचने के लिए पण्डितराज जगन्नाथ ने भी बहुत 
ही मार्मिक उपदेश दिया है-- 
क्रराःकृतोडखलिरयं बलिरेषदत्त: कायो मया प्रहरतां हि यताभिलाषम्‌ | 
अभ्यर्थये वितथ वाड्मय पांशु वर्षर्मामाविलीकुरुत कीर्तिनदी: परेषाम्‌ ॥। 

'हे क्रूर पुरुषो ! मैं हाथ जोड़कर यथेच्छ प्रहार करने के लिए अपना 
शरीर तुम्हें अर्पित करता हूँ, किन्तु एक विशेष प्रार्थना है कि दूसरों की 
स्वच्छ बहती हुई कीर्त्ति-नदी को निन्‍दा की धूल डाल-डालकर गँदला 
मत करो ।!! 

इस प्रकार इन इन्द्रियों के ब्रताचरण से मन अनागस और पवित्र 
हो जावेगा। 

अब आया मध्यम पाश। इसका क्षेत्र भी बहुत विस्तीर्ण है। अर्थ- 
उपार्जन में हेरा-फेरी तथा जननेन्द्रिय का असंयम उसके पाशों का स्वरूप 
है। आय के स्रोतों का मर्यादित और पवित्र होना तथा जननेन्द्रिय का 
संयम इसके ब्रत हें। 

कठोर साधना के द्वारा लोभ और काम के चजड्जुलों से बचकर उद्धिष्ट 
पथ पर बढ़ते जाना, विरले भाग्यशालियों के ही बस का होता है। अर्थ 
और काम के बन्धन कितने जटिल हैं, एक नीतिकार के शब्दों में पढ़िए-- 

वेद्या द्वेधा भ्रम॑ं चक्रे कनकेघु कान्तासु च। 
तेषु तास्वप्यनासक्त: साक्षादभर्गों नराकृतिः॥ 

'संसाररूफी समुद्र में भगवान्‌ ने सोने और स्त्री के रूप में दो भँवर 
बनाए हैं। जो तैराक इन दोनों भँवरों से पार हो जाता है, वह मनुष्य 
के रूप में साक्षात्‌ भगवान्‌ है।' हिन्दी के प्रसिद्ध कवि बिहारी ने भी 
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अच्छी उड़ान ली है-- 

- कनका कनक ते सौ गुनी मादकता अधिकाय। 

या खाये बोरात जय, वा पाये नबौराय॥ 

हिन्दी में कनक सोने और धत्रे, दोनों को कहते हैं। इस पर कवि 
ने लिखा है कि--इनमें नाम की ही समानता नहीं है, अपितु गुणों की 
दृष्टि से भी है। धतूरा तो खाने पर नशा करता है और मनुष्य को पागल 
बनाता है, किन्तु सोने में तो इतना नशा है कि इसे प्राप्त करके ही मनुष्य 
पागल बन जाता है। 

- काम पर विजय कितनी कठिन है, यह संस्कृत के महाकवि भर्तहरि 
के शब्दीं में पढ़िये-- 
मत्तेभकुम्भदलने भुवरि सन्ति शूराः, 
केचित्प्रचण्डमृगराजवधेडपि दक्षा: । 
किन्तु त्रवीमि बलिनां पुरत: प्रसह्य, 
कन्दर्पदर्पदलने विरला मनुष्या:॥ 

“मदमस्त हाथियों के मस्तक को चूर करनेवाले वीर संसार में बहुत- 
से हैं । कुछ क्रूर सिंहों को पछाड़नेवाले भी हैं । किन्तु उन बलिष्ठ व्यक्तियों 
के समक्ष मैं दावे से कहता हूँ कि कामदेव का मानमर्दन करनेवाला 
कोई विरला ही माई का लाल होता है।' तो ये हुए मध्यम पाश। ये 
पाशविशेष शिथिल होने चाहिएँ, क्योंकि लोभी और कामी घृणित-से- 
घृणित काम करने को तैयार हो जाते हैं। 

इसके आगे तीसरा अधम पाश है। इसका क्षेत्र अबोध और अक्ञान 
है। मनुष्य का कर्त्तव्य है कि वह अधिकाधिक ज्ञानार्जन करके सत्य 
को जाने। सत्य का प्रकाश होने पर अज्ञानजन्य त्रुटियों के फलस्वरूप 
दुःखों के भोगने का प्रश्न ही नहीं उठता। इस प्रकार पाशमुक्त होकर 
और ब्रताचरण से शुद्ध और पवित्र बनकर मोक्ष के अधिकारी बनें। 


था 


( २२ ) 
व्रख्ह्च््र्ं के प्रच्तरव्ठ बनन्‍हे 
देव सवित: प्र सुव यज्ञ प्र सु॑ब यज्ञप॑तिं भगांय । दिव्यो 
गन्धर्व: केतपू: केते नः पुनातु वाचस्पतिर्वार्चे न: स्वदतु॥ 
“““+चअजु:ः० ३०।१ 
ऋषि:--नारायण: ॥ देवता--सविता॥ छन्‍्द:-त्रिष्टुप्‌॥ 

अन्वय:--हे देव सवितः दिव्य: गन्धर्व: केतपू: नः केतम्‌ 
पुनातु। वाचस्पति: नः वाचम्‌ स्वद॒तु। यज्ञपतिं भगाय प्रसुव यज्ञ 
प्रसुव ॥॥ 

शब्दार्थ--हे ( देव ) दिव्यगुणयुक्त प्रभो! ( सबितः ) समस्त ऐश्वर्य 
से युक्त और जगत्‌ को उत्पन्न करनेवाले जगदीश्वर ! ( दिव्य: ) विशेष 
गुणयुक्त ( गन्धर्व: ) वाणी और पृथिवी को धारण करनेवाले € केतपू: ) 
ज्ञान से अपने को पवित्र करनेवाले ( नः ) हमारी ( केतम्‌ ) बुद्धि को 
( पुनातु ) पवित्र कीजिये । ( वाचस्पति: ) वाणी का स्वामी ( नः ) हमारी 
( वाचम्‌ ) वाणी को € स्वदतु ) माधुर्य से युक्त करे। ( यज्ञपतिम्‌ ) 
शुभकर्मो के रक्षक को ( भगाय ) ऐश्वर्ययुक्त धन के लिए ( प्रसुव ) 
उत्पन्न कौजिये (€ यज्ञम्‌ ) शुभकर्म की ( प्रसुव ) प्रेरणा कीजिये। 

व्याख्या--इस मन्त्र में भगवान्‌ से चार प्रार्थनाएँ की गई हैं। 

पहली--' यज्ञ प्रसुव '--' प्रत्येक मनुष्य के हृदय में शुभकर्म करने 
की प्रेरणा कर! 

दूसरी--'यज्ञपतिं प्रसुव'--'जो शुभ कर्म करनेवाले हैं, उनके 
उत्साह को बढ़ाओ।!!' 

तीसरी--' दिव्य: गन्धर्व: '--'दिव्य वाणी को धारण करनेवाले! 
और ' केतपू: '--' जिन्होंने ज्ञान से अपने-आपको पवित्र किया है ' ''नः 
केत॑ पुनातु''--'हम भूले-भटकों को मार्ग बतावें।' 

चौथी-- ' वाचस्पति: नः वाचं स्वदतु ' '--' वाणी के स्वामी हमारी 
वाणी को माधुर्य से युक्त बनावें।' 

महर्षि दयानन्द जी महाराज ने जहाँ धार्मिक क्षेत्र की अनेक बुराइयों 
का सुधार किया, वहाँ स्तुति, प्रार्थाा और उपासना के नाम पर जो धाँघली 
चल रही थी, उसका भी वास्तविक स्वरूप हमारे समक्ष रक्खा | मध्यकाल 
में प्रार्थाा करनेबाला भक्त अपने दुःख को दूर करने की, सम्पत्ति और 
ऐश्वर्य माँगने की, अपने शत्रु के विनाश आदि की एक लम्बी फहरिस्त 
भगवान्‌ के सामने पेश करके अपने कर्त्तव्य की इतिश्री समक्ष लेता था। 
महर्षि दयानन्द जी महाराज ने अपने अमर ग्रन्थ सत्यार्थप्रकाश में प्रार्थना 
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का विश्लेषण करते हुए समझाया कि प्रार्थना प्राणिमात्र और मनुष्यमात्र 
की सुख- समृद्धि के लिए करनी चाहिए; दूसरे के विनाश की अथवा 
पीड़ा देने की नहीं। प्रार्थी को भगवान्‌ से प्रार्थना के साथ-साथ अपने 
प्रार्थित अभिप्राय की पूर्त्ति के लिए अपनी योग्यता और क्षमता के अनुसार 
स्वयं पुरुषार्थ करना चाहिए, तभी भगवान्‌ भी सहायता करते हैं। 

ऋषि द्वारा प्रदत्त इस प्रकाश में, मन्त्र में वर्णित इन चार प्रार्थनाओं 
का भाव यह निकला कि संसार को सुखधाम बनाने के लिए हममें से 
प्रत्येक व्यक्ति के चार कर्तव्य हैं। 

पहला यह है कि प्रत्येक व्यक्ति को सद्विचारों का प्रचार करना 
चाहिए। दूसरा यह कि अच्छे काम करनेवाले धर्मात्माओं के काम को 
प्रशंसा करके उनका उत्साह बढ़ाना चाहिए। तीसरा यह कि जो-जो हम 
जानते जावें उस पर पूरी आस्था और दृढ़ता के साथ आचरण आरम्भ 
कर देना चाहिए। चौथा यह कि मनीषी अनुभवियों से मधुर भाषण की 
शिक्षा लेकर हमें इस प्रकार की वाणी बोलनी चाहिए, जिसे सुनकर 
व्याकुल और विश्षुब्ध व्यक्ति भी शान्ति-लाभ करें। 

अब एक-एक बात पर विस्तार से विचार कौजिये। इस समय 
समस्त संसार में बुराई बढ़ रही है और अच्छाई कम हो रही है। अपने 
प्राचीन इतिहास (रामायण बालकाण्ड ) में उस युग की इतनी सुन्दर झाँकी 
प्रस्तुत की गई है कि आज के युग में उस पर पूरा विश्वास जमना भी 
कठिन प्रतीत होता है-- 

क्वचिजन्न राजा तत्रासीत्‌ न दण्डो न च दाण्डिक: । 
धर्मेणीव प्रजा: सर्वा रक्षन्तिस्म परस्परम्‌॥ 

“उस समय न कोई राजा था, न कोई क़ानून था और न कोई 
व्यवस्थापक | सब प्रजा के लोग अपने कर्त्तव्य को जानकर एक-दूसरे 
की रक्षा करते थे।' 

आदिकवि महर्षि वाल्मीकि ने रामायण में अयोध्या का वर्णन निम्र 
प्रकार से किया है-- 

अयोध्या नाम तत्रासीज्नगरी लोक-विश्रुता। 
मनुना मानवेन्द्रेण या पुरी निर्मिता स्वयम्‌॥ 

--संसार- प्रसिद्ध अयोध्या नाम का सुन्दर नगर था। मनुष्यों में श्रेष्ठ 
महाराज मनु ने स्वयं इस नगर को बनवाया था। 

आयता दश च द्वे च योजनानि महापुरी। 
श्रीमती त्रीणि विस्तीर्णा सुविभक्तमहापथा।॥ 

--यह महानगरी बारह योजन (६० मील ) चौड़ी और छत्तीस योजन 
(१८० मील लम्बी) थी। उसमें जाने-आने के लिए बहुत विस्तृत सड़कें 
थीं। 
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राजमार्गेण महता सुविभक्तेन शोभिता। 
मुक्तपुष्पावकीर्णेन जलसिक्तेन नित्यश: ॥ 

--उस नगर में बहुत सुन्दर और विशाल राजपथ था। उस मार्ग 
पर नित्य पानी छिड़का जाता था। चहूँ ओर फूल खिले हुए थे। 

जहाँ तक स्थापत्य और वास्तुकला का सम्बन्ध है, वह युग आज 
से किसी प्रकार कम नहीं प्रतीत होता। कुछ वैज्ञानिक उत्कर्ष तो उस 
समय के ऐसे हैं जिनकी तुलना आज का कोई राष्ट्र नहीं कर सकता। 
रामायण में ही वर्णित है-- 

अदंशमशकं राज्यन्नष्टव्यालसरीसपम । 

--उस समय राज्य से मक्खी, मच्छर, बिच्छू और साँप सब समाप्त 
कर दिये गए थे। 

यह स्थिति सम्भवत: विश्व के किसी भी देश की न हो। भारत 
की राजधानी दिल्ली में तो मक्खी-मच्छरों की भरमार है; तब विशेष 
चीज़ यह थी कि भौतिक सुख-साधनों के साथ-साथ वर्तमान भोगवाद 
का कोई दोष उस समय नहीं था। नैतिकता और मानवता से उच्चतम 
धरातल पर समाज का आचार-व्यवहार था। उस काल के सामाजिक 
व्यवहार की भी एक झाँकी देखिये-- 

शुक्चीनामेक बुद्धीनां सर्वेषां सम्प्रजानताम्‌। 
नासीतू पुरे वा राष्ट्र वा मृषावादी नरः क्‍्वचित्‌॥। 

-- सब पवित्र उच्चकोटि के ज्ञानी, राष्ट्रीय कार्यों में ऐकमत्य से 
चलनेवाले थे। सारे राष्ट्र में या अयोध्या नगरी में कोई झूठ बोलनेवाला 
नहीं था। 

क्वचिन्न दुष्टस्तत्रासीत्‌ू परदाररतो नरः। 
प्रशान्तं सर्वमेवासीद्‌ राष्ट्र पुरवरञ्ञ तत्‌॥ 

--उस राज्य में परस्त्री से प्रेम करनेवाला कोई दुष्ट नहीं था। समस्त 
राष्ट्र और राजधानी में सब प्रकार से शान्ति थी। 

कामी वा न कदरयों वा नृशंसः पुरुष: क्वचित्‌। 
द्रष्टू शक्‍यमयोध्यायां नाविद्वान्न च नास्तिकः ॥ 

--उस राजधानी में कोई कामी, कझ्ूस, क्रूर, मूर्ख और नास्तिक 
नहीं था। 

इसी प्रकार का और भी विस्तृत वर्णन उस प्रसद्भ में वहाँ विद्यमान है। 

ऐसा स्वर्गिक वातावरण संसार के किसी भी देश में नहीं है । योरोप 
और अमेरिका में वैज्ञानिक और आर्थिक उन्नति चाहे कितनी ही क्‍यों 
न हो, किन्तु नैतिक और मानवीय मूल्यों को स्तर वहाँ भी बहुत निम्न है। 

इस समीक्षा से परिणाम यह निकला कि इस समय संसार में बुराई 
बढ़ रही है और अच्छाई घट रही है। सर्वप्रथम एक नैतिक प्रस्न यह 
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है कि बुराई की उत्पत्ति का कारण क्‍या है और इस समय वह बढ़ती 
पर क्‍यों है? 

इस विषय में विश्लेषण करने से हम इस परिणाम पर पहुँचते हैं 
कि संसार में अच्छाई तो प्रयत्न करने से उत्पन्न होती है, और बुराई 
जहाँ अच्छाई का प्रकाश नहीं पहुँचेगा वहाँ स्वत: उत्पन्न हो जाएगी। 
सामान्यतया यह स्थापना बड़ी विचित्र-सी लगती है कि अच्छाई का 
जन्म प्रयत्न और परिश्रम से होता है और बुराई अपने-आप पैदा होती 
है, किन्तु है वास्तविकता यही । क्‍यों ? इसका उत्तर कठोपनिषद्‌ में आचार्य 
यम के उपदेश में है; आचार्य यम ने कहा-- 

पराद्धि खानि व्यतृणत्‌ स्वयम्भूस्तस्मात्‌ पराड्यश्यति नान्तरात्मन्‌। 
कश्िचिद्धीरः प्रत्यगात्मानमैक्षदावत्तचक्षुरमृतत्वमिच्छन्‌॥ ---कठ० ४। १ 

“प्रभु ने इन्द्रियों की रचना बाहर की ओर की है, इसलिए ये बाहर 
की ओर दौड़कर जाती हैं। आँख रूंप पर, नाक गन्ध पर, जीभ रस 
पर, कान शब्द पर॑ और त्वचा स्पर्श पर, अर्थात्‌ अपने-अपने ग्राह्मय विषय 
की ओर दौड़ने की इनकी स्वाभाविक प्रवृत्ति है।' इनकी सार्थकता भी 
तो इसी में है। ज़रा कल्पना करें--संसार में दिखनेवाले ये सुन्दर दृश्य, 
नाना प्रकार के रड्ग>-रूपवाले पत्र-पुष्प, हिमाच्छादित शुभ्र पर्वतमालाएँ, 
पर्वत-शिखरों से गिरते हुए जल-प्रपात, रद्भ-बिरंगे पक्षी, सुन्दर-सजीली 
छींट के-से परिधानों से आवृत तितलियाँ आदि-आदि तो होते, किन्तु 
इस रूप को निहारनेवाली आँख न होती, तो इस समस्त रचना का सौन्दर्य 
निरर्थक था। इसी प्रकार संसार में रूप को ग्रहण करनेवाली आँख तो 
होती, किन्तु रचना और दृश्य कोई न होता तो आँख का बनना भी 
व्यर्थ था, अत: सिद्ध हुआ कि आँख की सार्थकता रूप से और रूप 
की सार्थकता आँख से है। किन्तु आँख उस रूप को ग्रहण इस प्रकार 
करे कि अपने आत्मा और समाज के लिए किसी प्रकार की बुराई उत्पन्न 
न हो। यह ज्ञान मानव को बहुत प्रयत्रपूर्वक शिक्षा देने से आता है, 
स्वयं नहीं । आँख की स्वाभाविक प्रवृत्ति का चित्रण किसी शायर ने अच्छे 
ढड़ से इस प्रकार किया है-- 

दिल के जो दुश्मन हैं उनके शौक में रहती है आँख। 
जान का मालिक जो है, उससे नजर मिलती नहीं ॥ 

आँख से रूप किस प्रकार से ग्रहण किया जाय कि वह समाज 
में स्वस्थ परम्परा और वातावरण बनावे ? यह योग्यता मनुष्य में तब 
आती है, जब सुशिक्षित माता-पिता, ज्ञानदाता शिक्षक उसे निरन्तर 
सद्विचारों से सुसंस्कृत करते हैं। 

सभ्य समाज की मर्यादा में स्त्री और पुरुष के लिए यह सामान्य 
मान्यता है कि समान आयु की अपरिचित महिला बहन के समान, छोटी 
पुत्री के तुल्य और बड़ी माता के सदृश होती है। इसी प्रकार पुरुष एक 
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महिला के लिए भाई, पुत्र और पिता के तुल्य होता है। ये सुसंस्कृत 
विचार शिक्षा के ही परिणाम हैं । यह धारणा स्वत: नहीं बन जाती, अपितु 
इसके लिए निरन्तर प्रयत्न करना पड़ता है। जहाँ इन संस्कारों के डालने 
का प्रयत्र नहीं होता, वहीं समाज असभ्य, असंस्कृत होकर जड़ली- 
जैसा हो जाता है। यह क्रम सृष्टि के प्रारम्भ से चला आता है। 
अब से लाखों वर्ष पूर्व कुछ मनुष्य-जातियों के असभ्य होने का 

कारण मनु ने लिखा है-- 

शनकैस्तु क्रियालोपादिमा: क्षत्रियजातय: । 

वृषलत्व॑ गता लोके ब्रह्मणादर्शनेन ऋ्व॥ 

' धीरे-धीरे ज्ञानियों का सम्पर्क विच्छिन्न होने से क्षत्रियजातियाँ उत्तम 
आचरणों से शून्य होकर असंस्कृत और असभ्य हो गईं।' अत: समाज 
को शिष्ट बनाने के लिए वेद ने मनुष्य का यह प्रथम कर्त्तव्य बताया 
कि उसने जिस अच्छाई और सचाई को जान लिया है, वह उसका प्रचार 
करना भी अपना मुख्य कर्त्तत्य समझे। यदि आज समाज में बुराई बढ़ 
रही है, तो उसका उत्तरदायित्व अच्छे व्यक्तियों पर है। वे आलसी और 
प्रमादी बनकर सद्विचारों का प्रचार नहीं करते। यदि वे लगन से लोगों 
को शुभ विचार दें तो फिर प्रसार अच्छाई का होगा, बुराई का नहीं। 

इसके अतिरिक्त बुराई के बढ़ने का एक कारण यह भी है कि बुराई 
और व्यसन में लिप्त व्यक्ति निरन्तर कष्ट सहन करके और पैसा खर्च 
करके भी अपने व्यसन का प्रचार करते रहते हैं। भाँग, सुल्फ़ा, सिगरेट 
ओर शराब आदि का व्यसनी सम्पर्क में आनेवाले को निरन्तर उस बस्तु 
के सेवन की प्रेरणा करता है, किन्तु यह धुन अच्छी चीज़ों के प्रचार 
में नहीं देखी जाती। 

बुराई की प्रवृत्ति का तीसरा कारण यह भी है कि यह इन्द्रियों की 
विषयाभिमुखी वृत्ति के अनुकूल चलने के कारण सुविधाजनक और 
आपाद-रमणीय प्रतीत होती है। परिणाम तक सोचने-विचारने का बोझ 
ढोना इस प्रकार का व्यक्ति पसन्द ही नहीं करता | इन्द्रियों के विषयाचरण 
पानी को धारा के साथ तैरने के समान हैं। केवल शरीर साधना आना 
चाहिए, शेष बहाने का काम तो पानी का प्रवाह स्वत: कर लेगा। 

इन्द्रिय के विषय-प्रस्ताव को ठुकराकर उसके विपरीत दिशा में 
चलना, पानी की धारा के प्रतिकूल तैरने के समान है। उस ओर तैरने 
के लिए दृढ़ निश्चय और घेर्य की आवश्यकता है। अतएवं यह मार्ग 
कठिन है, किन्तु कठिनाई का यह तात्पर्य कदापि नहीं है कि उस ओर 
चलना ही असम्भव है। विचार यदि परिपक्व हों तो फिर कोई भी 
कठिनाई बाधक नहीं हो सकती | ठीक ही कहा है किसी शायर ने-- 

हर इक मुश्किल बदल जाती है आसानी की सूरत में। 
अगर दिल आजमाइश के लिए तैयार हो जाए॥ 


२०० श्रुति-सौरभ 


कुछ लोगों की यह भ्रान्त धारणा है कि प्रचार और उपदेश से 
किसी का कुछ सुधार नहीं होता। लोग कथा और उपदेश सुनते हैं, 
श्रवण के समय प्रभावित-से भी लगते हैं, किन्तु उनके आचरण में कोई 
गुणात्मक परिवर्तन नहीं होता। इस समय तो स्थिति यह है कि कुछ 
लोगों को उपदेश देने का व्यसन है और कुछ को सुनने का चस्का 
है। पर पतनाला वहाँ का वहीं रहता है। 

यह धारणा सर्वथा भ्रममूलक है। मनुष्य एक विचारशील प्राणी है। 
उसे जिस प्रकार के विचार दिये जाते हैं, उसी प्रकार की विचार-तरड्रें 
उसके मस्तिष्क में उठती हैं। अनुकूल वस्तु की प्राप्ति की इच्छा जागृत 
होती है और प्रतिकूल को छोड़ने की | यदि कविसम्मेलन में अच्छे कवि 
के कविता-पाठ को सुनता है, तों ओज से आविष्ट होकर उसकी भुजाएँ 
फड़कने लगती हैं | वात्सल्य और करुण-रस की कविता सुनकर आँखों 
से अश्रुधारा बहने लगती है। इतिहास इस प्रकार के उदाहरणों से भरा 
डा है कि समय पर दिये गए विचार के इज्लेक्शन से परिस्थिति ही 
पलट गई। 

प्रसिद्ध है कि जयपुर-नरेश महाराजा मानसिंह काबुल जीतने का 
निश्चय करके फ़ौज लेकर चले, किन्तु अटक नदी पर पहुँचकर नदी 
की वेगवती धारा से संत्रस्त होकर फौज का पड़ाव डालकर ठहर गए। 
बहुत सोचने पर भी निर्णय न कर पाए कि क्‍या किया जाय ? यदि नदी 
पार करने का आदेश सेना को देते हैं, तो भय था कि पानी की धारा 
सबको बहा ले जाएगी और सब नष्ट हो जाएँगे। बिना काबुल को भी 
जीते वापस नहीं लौट सकते थे, क्योंकि जीतने की प्रतिज्ञा करके चले 
थे। चिन्तित मानसिंह ने उस पड़ाव से माता को पत्र लिखकर एक क़ासिद 
के हाथ भेजा और उसमें लिखा--'' माताजी ! काबुल-विजय का निश्चय 
करके आपका पुत्र चला था, किन्तु यहाँ दरियाए-अटक ने अटका रक्‍्खा 
है। पुल कोई है नहीं और पुल के बिना यदि धारा में उतरते हैं तो 
पानी की तीज्र धारा सबको बहा ले जाएगी। इस स्थिति में मुझे सूझता 
नहीं क्‍या करूँ?'! 

पत्र माता के पास पहुँचा और माता ने उत्तर में अपने आशीर्वाद 
के साथ निम्र दोहा लिख भेजा-- 

सबे भूमि गोपाल की, यारें अटक कहा? 
जिसके मन में अटक है, सोंई अटक रहा॥ 

इस उत्तर को लेकर क़ासिद उस समय पहुँचा जब दोपहर का 
भोजन करके फ़ौज विश्राम करं रही थी। पत्रवाहक ने अभिवादन करके 
माता का पत्र महाराज को दिया। पत्र पढ़ते ही महाराज को इतना जोश 
आया कि लगाम लगाकर घोड़े की नड्डी पीठ पर सवार हो गए और 
सेना को दरिया पार करने का हुक्म देकर अपने घोड़े को पानी को 
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कल अब टी कलनल मम जक लत. लक 
धारा में उतार दिया। घोड़ा पार उतर गया और सैनिक भी अधिकांश 
पार उतर गए। कुछ पानी की धारा में बह गए, पर मानसिंह काबुल 
को जीतकर ही लौटे। 

महाराज मानसिंह के जीवन की दूसरी घटना भी बहुत प्रसिद्ध है। 
काबुरू-विजय के कुछ काल पश्चात्‌ मानसिंह ने घोषणा की कि अब 
लड़ा पर आक्रमण करके लऊड्ढा को जीतें। सेना के प्रस्थान का दिन 
निश्चित हो गया, किन्तु इस आक्रमण के निश्चय से सेनापति और सैनिक 
प्रसन्न नहीं थे। उनपर यह प्रतिक्रिया थी कि काबुल के मार्ग में तो सिनन्‍्ध 
ही पड़ती थी, उसे जैसे-तैसे पार कर गए और कुछ उसमें भी बह 
गये, किन्तु लड्ढ्गा के मार्ग में तो समुद्र पड़ता.है, यह कैसे पार होगा ? 
परिणाम होगा सबकी जलसमाधि ! किन्तु महाराज के सामने बोलने का 
किसी का भी साहस नहीं था। 

प्रस्थान के दिन कूच के बाजे बजने लगे और चारण महाराज को 
और सेना को विदाई तथा आशीर्वाद देने पहुँचे। उस समय सेनापति 
को एक बात सूझी और बहुत अच्छे चारण कवि को बुलाकर लक्ढा 
के आक्रमण की कठिनाई समझाते हुए प्रार्थना की कि किसी प्रकार 
महाराज के विचार बदलने चाहिए। 

चारण कवि ने थोड़ा विचार किया। पहले तो उसने महाराज को 
आशीर्वाद दिया और फिर उनकी वीरता और पराक्रम का वर्णन करते 
हुए कहा कि अबतक के सब काम आपने यश और गौरव के किये 
हैं, किन्तु आपका रड्डा-विजय का संकल्प उचित नहीं है और आपके 
नाम पर बद्टा छगानेबाला है। यह सर्वथा कुलमर्यादा के विपरीत है। 
इस प्रस्ताव की पुष्टि करते हुए चारण ने एक निम्न सोरठा कहा-- 

मान महीपति मानि, दिये दान किन-किन लिये 2 
रघुपति दीनो दान, विप्र विभीषण जानिके ॥ 

“हे महाराज मानसिंह ! आप मेरा परामर्श मानिये। आज तक दिया 
हुआ दान किसी ने वापस नहीं लिया। तुम्हारे पूर्वज राम ने रावण को 
परास्त करके लड्डू] जीती थी और इसके बाद विभीषण की पात्रता देखकर 
उसे दान दे दी थी। अब तुम राम के वंशज ऐसे हुए हो कि उस दिये 
हुए दान को फिर छीनना चाहते हो !' मानसिंह का मस्तिष्क एक-साथ 
घूम गया और क्षमा माँगते हुए कवि चारण का धन्यवाद किया कि आपने 
हमको बडे पाप से बचा लिया। 

यहाँ स्पष्ट है कि दोनों घटनाओं में सामयथिक विचार ने चमत्कार 
कर दिया। बिचारों में तो इतनी अद्भुत शक्ति होती है कि मनुष्य हँसते- 
हँसते मृत्यु तक का आलिड्भन करने को उद्यत हो जाता है। 

हाँ, इस बात में भी आंशिक तथ्य है कि उपदेश और भाषण का 
प्रभाव बाद में नहीं टिक पाता। प्राय: धीरे-धीरे शिथिकता आ जाती 


२०२ "24२5२ 52% 30 3. आर्टिल 


हैं और वे विचार आचरण में नहीं आ पाते | इसमें भी गहराई से विचोरें 
तो दोष विचारों में नहीं, मात्रा में है। 

इसे निम्न उदाहरण से समझिये--पानी में चीनी घोलने से पानी 
मीठा हो जाता है। एक किलो ग्राम पानी में ढाई सौ ग्राम चीनी घोली 
जाबे तो पानी मीठा हो जावेगा, किन्तु एक व्यक्ति दस किलो पानी में 
ढाई सौ ग्राम चीनी डालकर और घोलकर यह निष्कर्ष निकाले कि चीनी 
से पानी मीठा नहीं होता, अभी चीनी घोली गई थी, किन्तु पानी फीका 
ही है, तो यह स्थापना भ्रमपूर्ण है और अनुपात तथा मात्रा का ध्यान 
न रखने के कारण हुई है। चीनी पानी को निश्चित रूप से मीठा करती 
है, किन्तु उसके लिए अनुपात का ध्यान रखना अनिवार्य है। 

ठीक यही बात. विचारों के लिए है । जो विचार उपदेश में श्रवण 
किये हैं, उन्हीं की चर्चा मार्ग में हो, उन्हीं की घर में उठते-बैठते, वही 
प्रसज्ञ कार्याछय और दुकान पर चले और विचारों का एक वायुमण्डल 
तैयार हो जाय तो कोई कारण नहीं है कि जो विचार दिये गए हैं, जे 
आचरण में न आ पावें। आज के वायुमण्डल में विचार करके देखें तो 
शुभ विचार उतनी मात्रा में भी न बैठेंगे, जितनी कि दस किलो ग्राम 
पानी में ढाई सौ ग्राम चीनी की मात्रा है । फिर इतने क्षीण संस्कार, परिवर्तन 
का चमत्कार कैसे कर सकते हैं 2? अत: शुभ विचारों का प्रचार निरर्थक 
नहीं है, अपितु समाज को शान्ति और सुख के मार्ग पर चलाने के लिए 
आवश्यक है। पर यह काम प्रत्येक विचारशील व्यक्ति को करना चाहिए । 
तभी उन विचारों का एक चक्र बनकर हृदय और मस्तिष्क को प्रभावित 
कर सकता है। 

प्रचार का सर्वोत्तम प्रकार वार्त्ताल्ाप द्वारा विचार-विनिमय है। हम 
जब अपने एक परिचित व्यक्ति को जानकर उसकी किसी त्रुटि की ओर 
प्रेमपूर्वक ध्यान आकृष्ट करते हैं, तो उसका विशेष प्रभाव होता है। 
हमारे द्वारा दिया गया मनोबल उसे उस व्यसन से सड्ड्ष करने के लिए 
प्रेरित करता है, किन्तु भाषण में यह बात नहीं होती। एक प्रभावशाली 
भाषण श्रोता को प्रेरणा देता हुआ भी वह दबाव नहीं डाल पाता, क्योंकि 
श्रोता के मन में यह भाव बना रहता है कि यह बात विशेष रूप से 
मुझे ही नहीं कही जा रही, यह तो एक सामान्य चर्चा है जो सबके 
लिए है। किन्तु वार्तारप में यह स्थिति नहीं होती। वहाँ विचारशील 
व्यक्तियों को अपने क्षेत्र की त्रुटियों की ओर निरन्तर ध्यान खींचते रहना 
चाहिए, तभी समाज को पवित्र बना सकेंगे। 

यही बात सांख्यदर्शन में कही गई है-- 





हल # 
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' समझने-समझानेवाले सतत प्रयत्रशील रहते हैं तो समाज विवेकपूर्वक 
काम करता है, नहीं तो अन्धों के पीछे चलनेवाले अन्धों के समान भटकते 
फिरते हैं।' 
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सतू-ज्ञान का प्रचार उसी प्रकार का पुनीत कर्म है, जैसे नेत्रहीन 
व्यक्ति को खाई-खनन्‍्दक से बचाकर ठीक मार्ग पर चलाना | कोई साधारण 
व्यक्ति भी ऐसा नहीं मिलेगा जो अपनी आँखों के आगे किसी अन्धे 
को खाई-खनन्‍्दक अथवा कुएँ में गिरने दे। आवश्यक-से-आवश्यक काम 
छोड़कर सामान्य व्यक्ति भी दृष्टिहीन व्यक्ति को सम्भालता है और ऐसा 
करने पर सन्‍्तोष अनुभव करता है कि मैंने एक अच्छा काम किया है। 
इस प्रवृत्ति के धर्म-भीरुओं से पूछना चाहिए कि एक व्यक्ति चकश्षुओं 
के अभाव में खन्‍्दक में गिरनेवाला है, जहाँ उसकी मृत्यु हो सकती 
है। आप उसे बचाना तो अपना पवित्र धर्म मानते हैं, किन्तु एक व्यक्ति 
ज्ञानरूपी आँख के अभाव में पाप के कुएँ में गिरने जा रहा है और 
आप जानते हुए भी उसे नहीं समझाते तो आपसे यह उसी प्रकार का 
भयड्डर पाप हो गया जैसे आपके देखते अन्धा कुएँ में गिरकर मर जाय। 
उस दुनियावी कुएँ में गिरने से तो एक जीवन ही नष्ट होता, किन्तु 
पाप-कृप में गिरकर तो उसके अनेक जन्म बिगड़ सकते हैं। अतः ज्ञान 
का प्रचार मनुष्य का एक पवित्र कर्त्तव्य है। 

यों तो धर्म के सभी काम मनुष्य के मन को निर्मल करके आत्मिक 
उन्नति की ओर अग्रसर करते हैं, किन्तु उन सब में शुभ ज्ञान का प्रचार 
सर्बोपरि है। अन्य धार्मिक आचरणों का फल सीमित और साधारण है, 
जैसे आपद-ग्रस्त और दुःखी की सेवा करना धर्माचरण है, अभाव- 
ग्रस्त व्यक्तियों की अपने पास उपलब्ध साधनों से दान देकर सहायता 
करना पुण्य कार्य है। महाभारत में भीष्म ने दान की प्रशंसा करते हुए 
उस सात्त्विक दान को, जो अपनी सुख-सुविधा में कटौती करके दूसरे को 
लाभ पहुँचाने के लिए किया जाय, उत्तम और कठिन काम बताया है-- 
“न दुष्करतरं दानात्‌' --दान से भिन्न दूसरा कोई कठिन काम नहीं है। 

अब इस कठिन और महत्त्वपूर्ण दान-धर्म का विश्लेषण कीजिये 
कि इसका फल क्‍या होनेवाला है तो आप इस परिणाम पर पहुँचेंगे कि 
दूसरों को सुख पहुँचाने के लिए हम जिन भोग्य-वस्तुओं का त्याग 
कर रहे हैं, वे हमें इसी जन्म अथवा आगे आनेबाले जन्म में उतनी 
मात्रा में, अथवा बढ़कर भोगने को मिलेंगी और हमें सुख पहुँचाएँगी।' 
इस बात को मनुष्य-समाज और दूसरे प्राणियों के जीवन पर दृष्टि डालके 
बड़ी सरलता से समझा जा सकता है। संसार में अनेक व्यक्ति ऐसे मिलेंगे 
जिनके विचार का स्तर बहुत घटिया है। उनके आचरण घृणित हैं, 
कुष्ठादि व अन्य संक्रातक रोग से पीड़ित हैं, फिर भी धन-दौलत और 
भोग के अन्य समस्त साधनों की उनके पास भरमार है; हमें उनसे बात 
करना या उनके पास बैठना तक भी पसन्द नहीं है, फिर उनके पास 
इस भोग-सामग्री के ढेर क्‍यों? 

हमें यदि अधिकार दे दिया जावे तो ऐसे व्यक्तियों को समाज पर 
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कलऊड्ू समझकर हम उनको जीने तक का अधिकार भी देने को तैयार 
नहीं। किन्तु प्रभु की क्‍या विचित्र लीला है कि अच्छे-अच्छे गुणी व्यक्ति 
अपने निर्वाह के लिए भी चारों ओर टक्कर मारते फिरते हैं और इधर 
ल्टूले-लैंगड़े, कोढ़ी और कलड़ी लाखों की सम्पत्ति के स्वामी बने बैठे 
हैं--यह कैसे ? 

अनेक कुत्ते ऐसे देखे जिनको उपभोग की वे सब सुख-सुविधाएँ 
उपलब्ध हैं, जो लखपतियों और करोड़पतियों को हो सकती हैं| उनके 
खाने के लिए दूध और टोस्ट, विश्राम के लिए अच्छा पलड्ज और गुदगुदा 
बिस्तर, घूमने के लिए कार ही नहीं, कारवालों की गोद। एक बार 
समाचारपत्र में छपा कि भारत की प्रधानमन्त्री इन्दिरा गांधी अमरीका- 
प्रवास से भारत लौटीं तो उन्हें लाने के लिए जो ड्राइवर कार ले गया, 
उसमें वह इन्दिरा जी के प्यारे कुत्ते को भी बिला ले गया। हवाई अड्डे 
पर प्रधानमन्त्री के स्वागत के लिए पचासों केन्द्रीय मन्त्री, सैकड़ों अफसर 
और हज़ारों नागरिक भागे-भागे फिर रहे थे और इधर प्रधानमन्त्री का 
प्यारा कुत्ता कार की पिछली सीट पर पैर फैलाकर आराम से लेटा हुआ 
था। इन्दिरा जी के आने पर कार का द्वार खोला गया तो देखा--कुत्ते 
ने सब सीट घेरी हुई है। इन्द्रा जी ने दुलार से खिसकाते हुए कहा-- 
भाई, मुझे भी बैठने को थोड़ी जगह दो! 

एक बार में और श्री प्रकाशवीर शास्त्री हवाई अड्डे पर अपने मित्र 
श्री डॉ० लक्ष्मीमल्ल जी सिंघवी के स्वागतार्थ पहुँचे । वे अमरीका से आ 
रहे थे। उस समय हम दोनों ही पार्लियामेण्ट के मेम्बर थे, अत: हवाई 
अड्डे के अन्दर के कक्ष में आगे तक चले गए। हमने देखा कि एक 
यात्री अपने साथ उसी विमान में अमरीका से एक कुत्ता लेकर आ रहा 
था और उस समय वह कुत्ता उसकी गोद में था। कुत्ते को यह 
सुविधाजनक यात्रा कैसे उपलब्ध है? 

कर्म-विज्ञान के आधार पर इन सब प्रश्नों का एक ही उत्तर है 
कि इन सब के गत जीवन के कुछ इस प्रकार के महत्त्वपूर्ण कार्य थे, 
अर्थात्‌ इन प्राणियों ने गत जीवन में चाहे समझ और मनुष्यता का कोई 
काम न किया हो, किन्तु एक गुण इनमें स्वाभाविक रूप में रहा होगा 
कि दूसरों को सुख-सुविधा देने के जो भी साधन इनके पास रहे हों, 
उनका उदारता से इन्होंने त्याग किया होगा, अत: दुष्कर्मों के परिणाम 
स्वरूप पशु-पक्षी की योनि में हैं, किन्तु उस दान का फल उत्तम 
भोज्यपदार्थादि के रूप में इन्हें उपलब्ध है ही। 

किन्तु ज्ञान का प्रचार इतना श्रेष्ठ कर्म है कि जीव यदि मुक्त नहीं 
होता तो अगले जन्म में मनुष्य अवश्य बनेगा, क्योंकि जिस वस्तु का 
दान हमने किया है, वह वस्तु हमें आगे उपभोग के लिए प्राप्त होगी। 
ज्ञान मनुष्य के उपभोग की वस्तु है, पशु और पक्षियों के नहीं। अत: 
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मनुष्य को जानी हुई अच्छाई के प्रचार के लिए समय निकालना चाहिए । 
इस शुभ कर्म से लोक और परलोक दोनों बनते हैं। 

अब इस सम्बन्ध में एक बात और स्पष्ट करने योग्य है कि हमारे 
सनातनी भाइयों की यह धारणा है कि मनुष्य के करने-धरने से कुछ 
नहीं बनता, जो कुछ होता है। समय के प्रभाव से होता है। सतयुग 
में धर्म के चारों पैर जमे हुए थे और पाप के चारों उखड़े हुए थे, अतः 
हम सब लोगों की प्रवृत्ति धर्म की ओर थी, कोई पाप करता ही न 
था। त्रेता में आकर धर्म का एक पैर उखड़ गया और पाप का जम 
गया, अत: लोगों में कुछ-कुछ बुराई की प्रवृत्ति जगने लगी । इसके आगे 
द्वापर में यह बिगाड़ और बढ़ा, तो आधे के लगभग मनुष्य पापकर्म 
करने लगे। इतना कहने के बाद भगतजी कहने लगते हैं--महाराज, अब 
तो कलियुग है। अब तो पाप के तीन पैर जमे हुए हैं और धर्म के 
तीन उखड़े हुए हैं। हज़ारों में से किसी एक की प्रवृत्ति धर्म की ओर 
होती है। यह सब कलियुग के कारण हो रहा है। 

इस सम्बन्ध में निवेदन है कि यह नितान्त भ्रम है कि मनुष्य के 
करने-धरने से कुछ नहीं बनता। जो कुछ बनता और बिगड़ता है, वह 
मनुष्य के अच्छे और बुरे कर्मों का ही फल होता है। क्या सारा कलियुग 
हमारे देश के लिए ही है? हमारी आँखों के सामने कलू-परसों मुट्ठी- 
भर यहूदियों के देश इज़रायल ने जन्म लिया, वहाँ वही-कुछ हो रहा 
है, जो आपके सतयुग में वर्णित है । गत विश्वयुद्ध में जर्मनी और जापान 
धूल में मिला दिये गए थे, किन्तु आज समृद्धि के शिखर पर हैं। 

साथ ही अपने इतिहास पर एक दृष्टि डालें तो उससे यही पता 
लगता है कि उस समय के महापुरुषों ने अपने ऊँचे विचार और आचार 
से ही मनुष्य-समाज का नैतिक और व्यावहारिक स्तर ऊँचा करके सुख 
और शान्ति प्रदान की। सतयुग का तो इतिहास उपलब्ध नहीं होता। 
इतिहास की कड़ियाँ त्रेतायुग की जो झाँकी हमारे सम्मुख उपस्थित करती 
हैं, उनसे इसी बात की पुष्टि होती है। 

' त्रेतायुग के आते-आते वैदिक मर्यादाएँ शिथिल होने लगी थीं। 
महाराज दशरथ ने ही एक-पल्नीव्रत की मर्यादा का पालन नहीं किया। 
किन्तु उस समय राम जैसे महापुरुष ने अपने उच्च चरित्र और असाधारण 
सहिष्णुता से शिथिल वैदिक आदर्शों को पुन: स्थापित किया। 

राम ने पुत्र, भाई, मित्र, पति और राजा आदि के सभी सम्बन्धों 

को आदर्श रूप में उपस्थित किया। विषम-से-विषम परिस्थिति में भी 

वह दृढ़ रहे। वाल्मीकि ने राम में कुछ ऐसे गुणों का वर्णन किया है, 

जो लोकोत्तर कहे जा सकते हैं । राम की बोल-चाल का वर्णन देखिये-- 
सच नित्य प्रशान्तात्मा मृदुपूर्व च भाषते। 
उच्यमानो5पि परुषन्नोत्तरं प्रतिपद्यते ॥ 


२०६ श्रुति-सौरभ 


- राम सदा शान्त रहते थे। बहुत मीठी भाषा बोलते थे। यदि कीई 
कटडुभाषण करता था, तो उस कड़वी बात का उत्तर ही नहीं देते थे। 

राम के व्यवहार का आदर्श भी देखिये-- 

कदाचिदुपकारेण कृतेनैकेन तुष्यति। 
न॒स्मरत्यपकाराणां शतमप्यात्मवत्तया॥। 

--यदि कोई राम के साथ एक भी उपकार का काम कर दे तो 
वे इतने से ही सनन्‍्तुष्ट हो जाते थे। उनको हानि पहुँचाने के लिए कोई 
शतश: विपरीत काम करता था, तो भी वे अपने आत्मिक बल के कारण 
उसकी परवाह नहीं करते थे। 

इन महान गुणों के परिणाम स्वरूप ही वह रामराज्य स्थापित हो 
सका, जिसे आज लाखों वर्ष बाद भी हम याद करते हैं। राम अपनी 
सूझ-बूझ से अपने पारिवारिक जनों और अपने भाइयों को न सम्भालते, 
तो फिर न जाने राम के घर की भी क्‍या दशा होती ? उदाहरण के लिए 
एक दृश्य पर दृष्टि डालिए-- 

राम के वनवास की बात सुनकर लक्ष्मण राम के पास आए और 
यह परामर्श देने लगे कि आपको वन नहीं जाना चाहिए। इस सम्बन्ध 
में आपको किसी को कुछ कहने की अथवा करने की आवश्यकता 
नहीं है। सब-कुछ आप मुझपर छोड़ दीजिये। राम ने लक्ष्मण को 
समझाया। लक्ष्मण ने पिता के प्रति कठोर शब्दों का प्रयोग किया तो 
झिड़का भी। सीता और लक्ष्मण के साथ राम वन में चले गए। वहाँ 
चित्रकूट में डेरा डाला। राम और सीता की सुरक्षा के लिए लक्ष्मण सदा 
तत्पर रहते। क्‍ 

इधर ननिहाल से भरत बुलाए गए उन्हें सारी परिस्थिति जानकर 
अत्यन्त वेदना हुई। पिता की अत्त्येष्टि के बाद भरत ने मन्त्रिमण्डल 
और चुने हुए लछोगों की सभा बुलाकर राम को वन से वापस बुलाने 
का विचार किया। सभा के निश्चय के अनुसार भरत तीनों माताओं और 
सभी मन्त्रियों के साथ राम को वापस लाने के लिए वन में गए। भरत 
के साथ उस समय की रीति के अनुसार बहुत-सी सेना (९ छाख-- 
वबा०रा०्अयो० ८३) थी। 

सेना के हाथियों, घोड़ों और रथों की धूल का घटाटोप आकाश 
में उठता हुआ लक्ष्मण ने चित्रकूट पर्वत की ऊँचाई से देखा और राम 
से कहा कि कोई सेना लेकर हमारी ओर आ रहा है। ज्यों-ज्यों धूल 
चित्रकूट की ओर बढ़ रही थी, लक्ष्मण की परेशानी भी उतनी बढ़ती 
जाती थी। उस समय राम की लापरवाही को .देखकर झुँझलाकर लक्ष्मण 
ने कहा--' आप तो ऐसे उदासीन हो गए हैं, जैसे संसार में जीना ही 
नहीं है! कोई सेना लेकर इधर आ रहा है, तो सोचना चाहिए कौन 
है 7 और क्‍यों आ रहा है?! 





शंलिया कायल दी. ४५० ज पर के ाा+ 5 3 


राम ने लक्ष्मण की व्याकुछता को देखकर उसी से पूछा-- तुम्हीं 
अनुमान लगाओ--कौन हो सकता है ?' अब लक्ष्मण का उत्तर वाल्मीकि 
के शब्दों में (अयोध्या काण्ड) पढ़िये-- 

सम्पन्नं राज्यमिच्छंस्तु व्यक्त प्राप्पयाभिषेचनम्‌। 
आवां हन्तुं समभ्येति कैकेय्या भरत: सुतः॥ 

--स्पष्ट है कि राज्य प्राप्त करके भरत अपने राज्य को निष्केंटक 
बनाने के लिए सेना लेकर हम दोनों को मारने आ रहा है-- 

गृहीतधनुषावावां गिरि वीर श्रयावहे। 
'अथवेहैव तिष्ठाव: सन्नद्धावुद्यतायुधौ ॥ 

--आइये हम दोनों धनुष-बाण लेकर पहाड़ पर चढ़ चलें अथवा 

शस्त्रास्त्र से लेस होकर यहीं मोर्चा सम्भाल लें। 
सम्प्राप्तोड्यमरिरवीर भरतो वध्य एव मे। 
भरतस्य वधे दोषन्नहि. पश्यामि राघव॥ 

--यह हमारा शत्रु भरत स्वयं ही आ रहा है और सर्वथा मारने 
योग्य है। हे राघव! मैं भरत के मारने में कोई दोष नहीं देखता। 

पूर्वापकारिणं हत्वा नहाधर्मेण  युज्यते। 
पूर्वापकारी भरतस्त्यागे धर्मएच शाश्वत: ॥ 

--पहले घात करनेवाले को मारने में कोई पाप नहीं लूगता। भरत 
ऐसा ही है, अत: इसका परित्याग धर्मानुकूल है। 

राम लक्ष्मण के उत्तर को सुनकर छटपटा गए और कहने लगे-- 

धर्ममर्थज्ष कामझ्न पृथिवीं चापि लक्ष्मण! 
इच्छामि भवतामर्थ एतत्‌ प्रति श्रृणोमि ते॥ 

--हे लक्ष्मण! धर्म, अर्थ, काम और इस सारे राज्य को भी में 
तुम भाइयों को सुख पहुँचाने की दृष्टि से चाहता हूँ, यह में तुझे विश्वास 
दिलाता हूँ। 

नेयं मम मही सौम्य दुर्क़भा सागराम्बरा। 
नहीच्छेयमधर्मेण शक्रत्वमपि लक्ष्मण॥ 

--हे सौम्य लक्ष्मण ! मेरे लिए सागरपर्यन्त समस्त पृथिवी प्राप्त करना 
कोई कठिन नहीं है, किन्तु मैं अधर्म से इन्द्र-पद भी प्राप्त नहीं करना 
चाहता। 

यद्धिना भरतं त्वातह्ल शत्रुघ्न वापि मानव। 
भवेन्मम सुखं किख्चिद्‌ भस्म तत्‌ कुरुतांशिरी॥ 

--हे लक्ष्मण! भरत, तुझे और शनत्रुल्न को छोड़कर यदि मुझे कुछ 
सुख प्रास हो भी, तो ऐसे सुख को मैं आग लगाना पसन्द करूँगा। 
स्नेहेनाक्रान्नहदय: शोकेनाकुलितेन्द्रिय: । 
द्रष्ट्मभ्यागतो होष भरतो नान्यथागतः ॥। 

--प्रिय लक्ष्मण | प्रेमविभोर हृदय से मेरे-तेरे वियोग में दु:ःखी भरत 
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मुझे और तुझे मिलने आया है, किसी और विचार से नहों। 
विप्रियं कृतपूर्वन्ते भरतेन कदा नु किम्‌। 
ईदृशं वा भयन्तेडद्य भरतं यदहिशड्टसे॥ 
--क्या पहले कभी भरत ने तुम्हें कोई कष्ट दिया है, जिसके कारण 
तुम डर रहे हो और उसपर शड्डरा कर रहे हो? 
यदि राज्यस्य हेतोस्त्वमिमां वाचं प्रभाषसे। 
वक्ष्यामि भरतं दृष्ट्वा राज्यमस्मे प्रदीयताम्‌॥। 
-यदि राज्य के कारण तुम यह बात कह रहे हो तो भरत के 
मिलने पर मैं उसे कहँगा कि यह राज्य लक्ष्मण को दे दो। 
उच्यमानोहि भरतो मया लक्ष्मण तद्ठच:। 
राज्यमस्मै प्रयच्छेति वाढमित्येव मंस्यते॥ 
>हे लक्ष्मण ! मेरे इस राज्य देने के प्रस्ताव पर भरत हाँ ही करेगा, 
ना नहीं। 
राम के उदगार कितने औदार्यपूर्ण और महान्‌ हैं! राम ने इसी प्रकार 
के उदात्त विचार और आचार से अपने समय के समाज को अनुप्राणित 
किया था। यदि समय के प्रभाव से ही सब-कुछ होता तो उसका प्रभाव 
लक्ष्मण पर क्यों नहीं है, जो भरत को मारने के लिए उद्यत हो गया ? 
फिर बालि और सुग्रीव, विभीषण और रावण भी तो त्रेता में ही थे। 
त्रेता का जादू उन्हें क्‍यों नहीं प्रभावित कर रहा था? वस्तुत: बात वही 
है कि राम ने अपने पवित्र और उच्च आचरण से सभी विचारशील 
व्यक्तियों को सनन्‍्मार्ग की ओर प्रेरित किया था। 
इतिहास में अनेक उदाहरण ऐसे हैं कि राजा ने अपने अन्तिम समय 
में उत्तराधिकारी पुत्र को छोटा देखकर राज्य का अधिकार अपने भाई 
को देते हुए कहा कि इसके समर्थ और योग्य होने पर इसको राजा 
बना देना। यदि इसमें यह क्षमता न हो तो फिर शासनसूत्र अपने हाथ 
में ही रखना। इस संसार से विदा लेनेवाले भाई के प्रस्ताव को भाई 
ने रोकर स्वीकार किया, किन्तु राज्य पाने के बाद जब चस्का लगा तो 
असली उत्तराधिकारी को समाप्त करके भी शासन को अपने अधिकार 
में रखने की बात मन में आई । इस प्रकार के दो नाम मुझ और वनवीर 
के तो बहुत ही प्रसिद्ध हैं। मुझ को भोज के पिता ने और वनवीर को 
उदयसिंह के पिता महाराणा साँगा ने राजा बनाया था। फिर क्‍या कारण 
था कि १४ वर्ष तक अयोध्या पर शासन करके भी भरत के मन में 
कोई विकार नहीं आया ? 
भरत को नन्दिग्राम में जब राम के वन से वापस आने का समाचार 
दिया गया तो भरत पुलकित हो उठे और कहने लगे-- 
अद्य जन्म कृतार्थ मे संबृतश्च मनोरथः | 
यत्त्वां पश्यामि राजानमयोध्यां पुनरागतम्‌॥। 
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--आज मेरा जीवन सफल हो गया। मेरी सब मनौतियाँ पूरी हो 
गईं कि आज अयोध्या के अधिपति को, आपको आया हुआ देख रहा हूँ। 
पादुके ते तु रामस्य गृहीत्वा भरतः स्वयम्‌। 
चअरणाभ्यां नरेन्द्रस्य योजयामास धर्मथित्‌॥ 

-- भरत ने सिंहासन पर रखी राम की खड़ाऊँ स्वयं अपने हाथ 
से उठाकर राम के चरणों में पहनाकर अयोध्या के साम्राज्य की ओर 
सड्लेत करके कहा-- 

एतत्ते सकल राजन्न्यासन्निवर्तितं मया। 

- हे भाई! तुम्हारा यह सारा राज्य मैंने धरोहर के रूप में सुरक्षित 
रक्‍्खा है, अब इसे आप सम्भालिये। 

इन उद्धरणों से स्पष्ट है कि राम के समय का समाज राम, भरत 
तथा इसी प्रकार के उदात्तचरित विचारशील व्यक्तियों ने बनाया था। वह 
समय के प्रभाव से स्वत: नहीं बन गया था। 

इसी प्रकार द्वापर में बुराइयों के बीहड़ जड़ल को सतत जागरूक 
रहकर और निरन्तर घोर परिश्रम करके योगिराज कृष्ण ने समाज के 
वायुमण्डल को शुद्ध किया था, अतः वेद ने कहा कि प्रत्येक विचारशील 
व्यक्ति सदगुणों के प्रचार के लिए सचेष्ट रहे तो मानव-समाज सुख 
और शान्ति का घर बन सकता है। 

मन्त्र की दूसरी बात है शुभकर्म करनेवालों के सदगुणों की सराहना 
करके उनका उत्साह बढ़ाना चाहिए। इससे वे और उमड़े से काम करेंगे 
तथा अन्य सामान्य व्यक्ति भी उनके यश और गौरव को देखकर शुभकर्म 
करने की प्रेरणा लेंगे। इसके विपरीत, यदि उनकी प्रशंसा न करके डाह 
और जलन से उन पर मिथ्या दोषारोपण करके उनकी टाँग खोींचेंगे तो 
इससे समाज की बहुत बड़ी हानि यह होगी कि लोग भलाई का काम 
करने से कतराएँगे और परिणामस्वरूप अच्छाई के प्रचार का मार्ग अवरुद्ध 
हो जाएगा। 

मन्त्र की तीसरी बात है कि ज्ञान को अपने आचरण का अड़् बनाकर 
ही दूसरों को उपदेश देना चाहिए, तभी कथन का प्रभाव होता है। यदि 
स्थिति इसके विपरीत हो तो उसका फल सन्‍्तोषप्रद नहीं होगा, फिर 
तो लोग आलोचना करते हुए यही कहेंगे-- 

मदहवे-गृुफ्तार को समझो न इडलाकी सनद।/ 
खूब कहना ओर है ओर खूब होना होना ओर है ॥ 

मन्त्र की चौथी और अन्तिम बात है--हम वाणी को वश में रखके 
उसका इस प्रकार प्रयोग करें कि सब ओर आनन्द और माधुर्य की वृद्धि 
छहो। 
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दर्णव्यवस्थर कर दैल्लाशनिक रूप 
ब्राह्मणो5स्य॒मुख॑मासीद्‌ बाहू रॉजन्य: कृतः। 
ऊरू तदस्य यह्ैश्य: पद्धया& शुद्रोडअंजायत॥। 
-अजु:० ३१५११ 
ऋषि:--नारायण: ॥ देवता-- पुरुष: ॥ छन्‍्द:--निचृदनुष्टुप्‌॥ 

अन्वय: ---अस्य मुखम्‌ ब्राह्मण आसीत्‌ बाहू राजन्य: कृतः। 
तदस्य ऊरू यद्‌ वैश्य: पदभ्यां शूद्रो अजायत॥। 

शब्दार्थ--( अस्य ) इस पूर्ण-पुरुष प्रभु की व्यवस्थानुसार ( मुखम ) 
मुख के समान मुख्य गुण और कर्मों से सम्पन्न होने से ( ब्राह्मण ) 
ब्राह्मणवर्ण ( आसीत्‌ ) उत्पन्न हुआ। ( बाहू ) भुजाओं के समान बल- 
पराक्रमयुक्त ( राजन्यः ) क्षत्रियवर्ण ( कृतः ) उत्पन्न किया। € ऊरू ) 
शरीर के मध्यभाग जद्भणाओं के समान कृषि-वाणिज्यादि गुणों से युक्त 
( वैश्य: ) वैश्यवर्ण उत्पन्न किया। ( पदभ्याम्‌ ) शरीर के सबसे नीचे 
भाग पग के समान शारीरिक श्रम के काम करनेवाले (९ शूद्गः ) शुद्र 
( अजायत ) उत्पन्न किये। 

व्याख्या--वेद-प्रतिपादित समाज-व्यवस्था में मानव की समानता 
और एकता वह उदात्त आदर्श उपस्थित है, जिसकी उपमा अन्यत्र मिलनी 
असम्भव है। इस समाज-व्यवस्था के अनुसार चलजनेवाले वेदानुयायी 
आर्यों की शिक्षा, दीक्षा, रीति, नीति, सभ्यता और संस्कृति तथा आचार- 
व्यवहार की गुरुता को आज प्राय: समस्त सभ्य संसार स्वीकार कर 
चुका है। 

आर्यो का इतना उच्च चरित्र, सुव्यवस्थित राज्य और वह स्वर्गिक 
वातावरण कि जिसमें चौदह-चौदह वर्ष तक खड़ाऊँ ही राज्य करती 
रहें, क्यों हो सका ? इसका मूल कारण था उनका समाज-सड्ड्टनात्मक 
उच्चकोटि का ज्ञान, जिसको शास्त्रीय शब्दों में वर्णाश्रम धर्म कहते हैं। 

वर्ण-धर्म समाज में समानता, सहानुभूति और समवेदना की भावना 
को उत्पन्न करने के लिए जादू है। आश्रमधर्म काम, क्रोध, लोभ, मोह, 
मद और मात्सर्य को जड़ से उखाड़कर शान्ति-स्थापना के लिए निष्फल 
न जानेवाली दिव्यौषध है। अत: आइये, आज कुछ वर्णधर्म पर विचार 
करें। 

मनुष्य सामाजिक (5००४॥) प्राणी है । बिना समाज के उसका निर्वाह 
नहीं हो सकता। अकेला मनुष्य तो अपनी आवश्यकताओं की भी पूर्त्ति 
नहीं कर सकता। आप हो देखें कि मनुष्य यदि स्वयं ही क़षि करके 
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अन्न उत्पन्न करे, स्वयं ही अन्न निकाले, स्वयं ही पीसे, स्वयं ही पकावे, 
स्वयं कपास उत्पन्न करे, स्वयं काते, स्वयं कपड़ा सीवे, स्वयं चमड़ा 
तैयार करे और स्वयं ही जूता बनावे और एक क्षण बिना विश्राम किये 
वह अपनी ही आवश्यकताए पूरी करने में लगा रहे, तो भी अपने कार्यों 
को पूर्णरूप से करने में समर्थ न होगा, पुनः सभ्यता का विकास तो 
दूर को बात है। अत: आर्यों ने मानव-विकास तथा सामाजिक कार्यों 
का सुचारु रूप से सम्पादन करने के लिए वेद के आदेशानुसार सम्पूर्ण 
मनुष्य-समाज को चार भागों में विभक्त किया था और यह विभाजन 
नितान्त वैज्ञानिक है। यथा-- 

इस मानव-समाजरूपी शरीर का ब्राह्मण मुख-सदृश है, क्षत्रिय 
बाहुतुल्य है, वैश्य जद्भाओं के समान है और शूद्र पैरों के सदृश है, 
अर्थात्‌ मानव-शरीर में जो कार्य मुख करता है, उसको समाज में ब्राह्मण 
करे। जैसे कान, आँख, नाक और रसना ये चार ज्ञानेन्द्रियाँ सिर (मुख) 
में हैं, ठीक इसी प्रकार ब्राह्मण-समुदाय ज्ञान और विद्या का केन्द्र हो। 
अन्य पुरुषों की भाँति केवल सामान्य ज्ञान रखने पर मुख से उसकी 
उपमा उपयुक्त न रहेगी, अत: मुख जिस प्रकार ज्ञानेन्द्रियों का केन्द्र है, 
उसी प्रकार विविध विषयों की विद्या से विभूषित होना विप्र के लिए 
अनिवार्य है। 

शरीर में मुख को मुख्य होने के कारण ही “मुख' कहा जाता है। 
अशक्तबाहुवाले और लूले-लंगड़े भी अपना जीवन-निर्वाह सम्मान और 
सुख से कर लेते हैं, यदि उनके ब्राह्मण देवता (मस्तिष्क) सही-सलामत 
हों। मस्तिष्क विकृत होने पर तो मनुष्य, मनुष्य ही नहीं रहता। संसार 
उसको पागल कहता है। ठीक इसी प्रकार जहाँ परिष्कृत मार्गाभिमर्शी 
तत्त्वदर्शी नेता ब्राह्मण नहीं है, उस समाज का संसार में कोई मूल्य नहीं । 
अन्यच्च, मुख शरीर की रक्षा और पोषण के लिए प्रतिपल, प्रतिक्षण 
ध्यान रखता है, उसके सुख-साधन के लिए अनेक प्रकार के आहार- 
विहार की चिन्ता करता है, शरीर के रोगी होने पर अपनी सब इन्द्रियों 
से असहयोग करके कड़वी-से-कड़वी ओषधि को प्रथम स्वयं खाता 
है। इसी प्रकार समाज की उन्नति और विकास के लिए सुख-सम्पत्ति 
की वृद्धि और दु:ःख-दारिद्रय के नाश के लिए प्रतिपल, प्रतिक्षण विचार 
करना, सतर्क रहना, ब्राह्मण का कर्त्तव्य है। स्वस्थावस्था में मुख जैसे 
सुन्दर दृश्य देखकर, उत्तम शब्द सुनकर, सुगन्ध सूँघकर और नाना प्रकार 
के स्वादु-पदार्थ खाकर अपने को आनन्दित करता है, इसी प्रकार 
सामाजिक अवस्था अच्छी होने पर ब्राह्मण स्वान्त:सुखाय चाहे जितना 
आत्मचिन्तन और साहित्यिक विवेचन करते हुए सुखपूर्वक अपना जीवन 
व्यतीत करे, किन्तु शरीर के अस्वस्थ होने पर मुख ने जैसे सब-कुछ 
भुलाकर कटु औषध का सेवन किया, इसी प्रकार समाज के लिए ब्राह्मण 
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को कष्ट सहने को भी सदा उद्यत रहना चाहिए । इस कार्य के सम्पादनार्थ 
उसे सदैव प्राणों तक की बाज़ी लगाकर कटिबद्ध रहना चाहिए। इसके 
अतिरिक्त मुख प्राप्त ज्ञान को वाणी से कहने का कार्य भी करता है। 
ब्राह्मण भी शास्त्रों का अनुशीलन करके समाज का मार्गदर्शन करे। 
बेद ने ब्राह्मण के इन कर्त्तव्यों का निम्न प्रकार वर्णन किया-- 
संबत्सरं शशयाना ब्लवाह्माणा द्रतचारिण:। 
वाचं पर्यन्यजिन्वितां प्र मण्डूका अवादिषु:॥ 
- जेढ० 9॥|२५०३१२९ 
'सम्पूर्ण वर्ष समाधि की शान्तवृत्ति में रहते हुए मर्यादानुसार आचरण 
करनेवाले तथा सत्य का मण्डन और असत्य का खण्डन करनेवाले ब्राह्मण 
कामनाओं को पूर्ण करनेवाली वाणी को ओजस्वी शब्दों में बोले।' 
ब्राह्णास: सोमिनो वाचमक्रत ब्रह्म कृण्वन्त: परिवत्सरीणम्‌। 
अध्वर्यवो धर्मिण: स्विष्विदाना आविर्भवत्नि गुह्मान केचित्‌॥। 
>ज्० ७॥।१५०३।८ 
'सौम्य, शान्त, सर्वोपषकारक, तपस्वी ब्राह्मण, वेद को समग्र संसार 
में फैलानेवाले, संसार के कार्यक्षेत्र में आते हैं और उपदेश देते हैं, अर्थात्‌ 
शीतल स्वभाव, किसी से द्वेष न करनेवाला, ज्ञान-विज्ञान का अधिकारियों 
को उपदेश देनेवाला (पढ़ानेवाला), सत्यासत्य के निर्णय के लिए 
मनुष्यमात्र को उपदेश देनेवाला ब्राह्मण को होना चाहिए।' 
मानव-धर्मशास्त्र भी इन्हीं कार्यों का प्रतिपादक है-- 
अध्यापनमध्ययनं यजनं याजनं तथा। 
दान प्रतिग्रहएचैव ब्राह्णानामकल्पयत्‌।॥ 
“-“मनु० १।८८ 
पढ़ना-पढ़ाना, यज्ञ करना-कराना, दान देना और दान लेना ब्राह्मणों 
का कर्त्तव्य है। 
दूसरा नम्बर बाहुओं का है। 'बाहु' बल के प्रतिनिधि हैं। शतपथ 
ब्राह्मण 'बाहुर्वे वीर्यम्‌, बाहुर्वे बलम्‌' कहकर यह स्पष्ट कर रहा है 
कि शरीर की रक्षायोग्य शक्ति होने के कारण ही इनका नाम बाहु' पड़ा 
है। इसी प्रकार बलाधिक्य से समाज की रक्षा करनेवालों को क्षत्रिय 
कहेंगे। बाहु सारे शरीर की रक्षा का कार्य करते हैं। शिर पर आघात 
हो या जड्भाग अथवा पैरों पर आघात हो तो उनकी रक्षा करने के लिए 
बाहुओं को सदा चौकन्ना रहना पड़ता है। यथा बाहु इस सम्पूर्ण रक्षाकार्य 
को मस्तिष्क की सहायता से करते हैं, तथेव समाज में क्षत्रियजन ब्राह्मण 
की सम्मति से रक्षा-कार्य करे। 
यदि ब्राह्म और क्षात्र, दोनों शक्तियाँ परस्पर के परामर्श के बिना 
कार्य करेंगी तो अधिक बल का प्रयोग होकर लोकहानि की सम्भावना 
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रहेगी। वेद इस बात को बड़े सुन्दर शब्दों में कहता है-- 
यत्र बहा च क्षत्रत्ष सम्यज्ञौ चरतः सह। 
तं लोकं पुण्यं प्रज्ञेषं यत्र देवा: सहाग्निना ॥ 
“जचअजु० २०। २५ 
भाव यह है कि--' जहाँ ब्रह्म और क्षत्र, दोनों शक्तियाँ परस्पर के 
सहयोग से कार्य करती हैं, वहाँ सब काम पूर्ण और निर्विष्न समाप्त होते 
हैं। 
इस स्थल में एक बात और विशेष ध्यान देने योग्य है कि शरीर 
में पाँच वायु--प्राण, अपान, समान, उदान और व्यान होते हैं। इन पाँचों 
वायुओं को व्यवस्थित रखनेवाले जीवनशक्ति के केन्द्र प्राण बाहुओं की 
रक्षा में, हृदयप्रदेश में बैठे रहते हैं। इसी प्रकार जिस समाज का अथवा 
राष्ट्र का क्षत्रबल जितना सशक्त और व्यवस्थित होगा, उसका जीवन 
उतना ही सुरक्षित होगा। इसके विपरीत जहाँ इस अज्गज में निर्बलता होगी, 
वहाँ प्राण प्रत्येक समय जाने की बाट जोहते रहते हैं। वेद भी क्षत्रिय 
के निम्न गुण-कर्त्तव्य बताता है-- 
ये शुभ्रा घोरवर्पस: सुक्षत्रासो रिशादस: | 
मरुद्भिरग्न ॥ “-ऋ० १॥१५९।५ 
“गौर वर्णवाले, विशालकाय, शत्रु को मार गिरानेवाले, मृत्यु से भी 
न डरनेवाले, क्षत्रियों के साथ रक्षार्थ आ।' अर्थात्‌ शारीरिक बल-सम्पन्नता 
तथा ओजस्विता, निर्भयता तथा प्रबन्धरुचि आदि गुणों को रखनेवाला 
क्षत्रिय होता है। 
अयमस्तु धनपतिर्धनानामयं विशां विशपतिरस्तु राजा। 
अस्मित्रिन्द्र महि वर्चासि धेह्ावर्चसं कृणुष्ि शत्रुमस्य ॥ 
-+अथर्व० ४।२२। ३ 
'यह क्षत्रिय धनों का स्वामी हो, प्रजाओं तथा व्यापारियों का योग्य 
पालक होने के कारण राजा होवे। हे प्रभो!। इसको इतना तेजस्वी कर 
कि शत्रु इसके सामने आते ही फीके हो जाएँ।' इन्हीं गुणों को मनु 
ने इस प्रकार प्रकट किया-- 
प्रजानां रक्षणं दानमिज्याध्ययनमेतव च। 
विषयेष्वप्रसक्तिएच क्षत्रियस्थ समासत: ॥। 
डउमानुकी ३ ॥55 
“समाज की रक्षा करना, सुपात्रों की सहायता करना, यज्ञ तथा 
अध्ययन करना, संयमी होना, ये संक्षेप से क्षत्रियों के गुण और कर्म 
हैं।' 
तीसरा क्रम है जद्भाओं का। जाने-आने का कार्य इनके सहारे पर 
ही होता है। क़षि-सम्बन्धी तथा व्यापार-सम्बन्धी सभी कार्यों का 


४ 5 है। अधिक हक 
सम्पादन बिना पुष्ट जड्भाओं के असम्भव है। इस ओर रुचि रखनेवाले 
मानव-समुदाय को वैश्य नाम से पुकारेंगे। वेद वैश्यों के कर्म का निम्न 
प्रकार से वर्णन करता है-- 
इन्द्रमहं वणिजं चोदयामि स न ऐतु पुरएता नो अस्तु। 
नुदन्नरातिं परिपन्थिनं मृगं स ईशानो धनदा अस्तु महायम्‌ ॥ 
--अथर्व० ३।१५। १ 
“मैं ऐश्वर्य-सम्पन्न वैश्य को आगे करता हूँ। वह हमारे पास आवे 
और हमारी आर्थिक कठिनाइयों को सुलझाने के लिए हमारा अगुआ 
बने। कझ्जूस, व्यापार-विरोधी और पशुवृत्तिवाले शत्रु को दूर करके वह 
हमें धन देनेवाला हो।!' 
इस मन्त्र में यह बताया कि-- ( १) व्यापार की ओर रुचि रखनेवाला 
मानव-समुदाय व्यापार के योग्य पूँजी से सम्पन्न होना चाहिए। (२) 
दूसरी बात यह है कि उसके समक्ष केवल अपने स्वार्थ का ही प्रश्न 
नहीं होना चाहिए, अपितु मानवमात्र की कठिनाइयों को हल करना उसका 
कर्त्तव्य है। (३) तीसरी बात यह है कि लाभ नियत हो, मनमाने मूल्य 
लगानेवाले कोई न हों। (४) चौथी बात यह है कि वैश्य अपनी सम्पत्ति 
को राष्ट्र की सम्पत्ति समझे और राष्ट्र की आवश्यकताओं की पूर्त्ति 
यथाशक्ति अवश्य करता रहे। 
वैश्य के कर्मों का कितना सुन्दर विवेचन है! यही बात मानव- 
धर्मशास्त्र में कही गई है-- 
पशूनां रक्षणं दानमिज्याध्ययनमेव च। 
वणिक्‌ पथ्थ कुसीदक्ष वैश्यस्य कृषिमेव च॥ 
-“मनु० १।९० 
“गो आदि हितकारी पशुओं का पालन, शुभकार्यों के निमित्त दान, 
यज्ञ करना, वेदादि शास्त्रों का अध्ययन करना, व्यापार करना, उचित 
ब्याज लेना और खेती करना--ये वैश्य के कर्म हैं।' 
शरीर में चौथा भाग पैरों का है। यह सारा भव्य भवन (शरीर) 
इन्हीं के ऊपर खड़ा है; मुख का कार्य हो, बाहुओं का हो, जद्भज्गओं 
का हो, ये सबकी आज्ञापालन करने को उद्यत रहते हैं । ठीक इसी प्रकार 
ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य की सेवा करना शूद्रों का कार्य है। 
मनु ने कहा है कि-- 
एकमेव तु शूद्रस्य प्रभुः कर्म समादिशत्‌। 
एतेषासेव वर्णानां शुभ्रूषामनसूयया॥। 
-मनु० १।९१ 
“प्रेम से ब्राह्मणादि तीनों वर्णों की सेवा करना, शूद्र का यही प्रधान 
कार्य है।' जिस प्रकार शरीर के ये चारों भाग मिलकर, किसी को ऊँच- 
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नीच न समझकर समानभाव से उसकी रक्षा करते हैं, उसी प्रकार अपने 
गुण और कर्म के आधार पर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्रों को प्रेम 
एवं परस्पर के सहयोग से राष्ट्र की रक्षा करनी चाहिए। शरीर में शिर 
से पैर तक किसी भाग पर आघात पहुँचने पर जैसे सारे शरीर में उथल- 
पुथल मच जाती है और अद्भविशेष के कष्ट को अपना समझकर उसे 
दूर करने के लिए सब अड्ग उद्यत हो जाते हैं, ऐसे ही चारों वर्णो में 
परस्पर प्रेम, त्याग और सहानुभूति की भावना भरपूर होनी चाहिए। 
पारस्परिक प्रेम को सुदृढ़ बनाने के लिए गुण और कर्म के आधार पर 
मानव-समुदाय का यह निर्दोष वैज्ञानिक विभाजन है। 
दुर्भाग्य 

किन्तु भारत के दुर्भाग्य से कुछ आंधी खोपडियों ने इसको उल्टा 
ही समझा। जहाँ वर्णों का व्यवस्थापक यह मन्त्र प्रेम का पुनीत सन्देश 
देता है, वहाँ उन्होंने इसके आधार पर वर्णों में राग-द्वेष की वे गहरी 
खाइयाँ खोदीं जिनका पाटना आज कठिनतम कार्य हो रहा है। जहाँ 
“वर्ण” प्राचीनकाल में अपने कर्मों की कमाई समझा जाता था, वहाँ 
मध्यकाल में उस पर जन्म की मुहर लग गई। भारत के पतन के अन्यान्य 
कारणों में से यह भी एक प्रमुख कारण बना। जन्ममूलक झगड़ों और 
बखेड़ों ने इस देश को कल्पनातीत जो हानि पहुँचाई, सारे आर्यावर्त्त 
का मानव-समाज प्याज़ और केले के छिलके के समान सार-विहीन 
हो गया। ब्राह्मणों में, क्षत्रियों में, वैश्यों में और शुद्रों में हज़ारों प्रकार 
की बिरादरियों का निर्माण हुआ। एक अपने से भिन्न, दूसरे को नीचा 
समझने लगा। बहुत-से क्षत्रियों में कन्या को उत्पन्न होते ही इसलिए 
मारते रहे कि उनसे बड़ा तो क्षत्रिय और कोई नहीं है, फिर कन्यादान 
कर किसके सामने झुकेंगे ? इन अत्याचारों की बाढ़ ने शूद्रों की तो आत्मा 
को ही मसल डाल्श। दूसरे समझें तो समझें, वे बेचारे स्वयं भी अपने- 
आपको न छूने योग्य और घृणित समझने लगे। उनको यह विश्वास 
हो गया कि वस्तुत: हम पतित हैं और हमारा उद्धार नहीं हो सकता। 
आश्चर्य है कि ब्राह्मणादि वर्णों के समान आकार-प्रकार रखनेवाला एक 
मानव कुत्ते और बिल्ली से बदतर समझा गया। अन्तत: उनका अपराध 
क्या है, जिसके कारण उन्हें न छूने योग्य और घृणित समझा जाता है ? 
यही न कि वे आपकी सेवा करते हैं! ऊँच-नीच की कसौटी भी कैसी 
हास्यास्पद है! पण्डितजी, ठाकुर साहब और लालाजी इसलिए ऊँचे हैं 
कि कपड़ा मैला कर देते हैं और धोबी इसलिए नीचा है कि उस मैल 
को धोकर कपड़ा साफ़ कर देता है। और मेहतर इसलिए नीचे हैं कि 
वे इस गन्दगी को दूर कर हमें शुद्ध वायु प्राप्त होने में सहायता देते 
हैं! है न विकृत मस्तिष्क की उपज ? ये भूलें और असावधानियाँ साधारण 
समुदाय की हैं, यह भी बात नहीं है, आचार्य शड्भर जैसे उद्भट विद्ठान्‌ 
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और तार्किक भी इस विंषय में अपनी योग्यता और प्रतिभा का दिवाला 
निकाल बैठे-- 

'' ्रवणाध्ययनार्थप्रतिषेधात्स्म्तेश्ल ।!” --वे०द० १।३।३८ 

इस सूत्र पर भाष्य करते हुए शड्भूराचार्य जी शूद्र को वेद के अध्ययन 
का अनधिकारी सिद्ध करते हुए लिखते हैं-- 

अथास्य वेदमुपश्चण्वतस्त्रपुजतुभ्यां श्रोत्रप्रतिप्रणम्‌ । 

(१) कि शूद्र यदि वेद को सुन ले तो राँगा और लाख उसके 
कर्ण-छिद्रों में भर देना चाहिए। (२) शूद्र श्मशान के समान है, उसके 
समीप बैठकर अध्ययन भी नहीं करना चाहिए। (३) शूद्र को उपदेश 
भी नहीं देना चाहिए। यह है भाष्यकारों की योग्यता और उदारता। ढर्रा 
ही ऐसा था! किसी ने सही स्थिति पर विचारने के लिए बुद्धि पर बल 
नहीं दिया। गौतम अपने धर्म-सूत्र में इनसे भी दस कदम आगे निकल 
गए। आप लिखते हैं कि-- 

अथहास्यवेदमुपश्चण्वतस्त्रपुजतुभ्यां श्रोत्रप्रतिप्रणम्‌ उदाहरणे 
जिद्दाछेदो धारणे शरीरभेद: ॥ --२ । ३ ।४ 

कि 'शूद्र यदि वेद को सुन ले तो कानों में रागा और लाख भरवा 
दें, बोले तो जिह्ला काट दें और स्मरण कर ले तो वध कर दें।' एक 
स्थान पर लिखते हैं कि-- 

जीर्णान्युपानच्छत्रवास: कूर्चादीनि। -२।१।६ 

कि “शूद्रों को फटे-पुराने कपड़े-जूते आदि पहनने को दें और वे 
दाढ़ी रखें, अर्थात्‌ उनको बाल कटवाने का अधिकार नहीं है।' 

किन्तु वेद यह बताता है कि किन्‍्हीं भी ग्रन्थों के अध्ययन का 
अधिकार किसी एक वर्ण को नहीं, अपितु जिनके पास बुद्धि है, जो 
उसको समझ सकते हैं, उन सभी को पढ़ने का अधिकार है-- 
यथेमां वार्च कल्याणीमावदानि जनेभ्य:। 

बअहाराजन्याभ्यां शूद्राय चार्याय च स्वाय चारणाय॥। 

-“यजु० २६१२ 

“जिस प्रकार मैं इस कल्याणी वाणी को मनुष्यमात्र को देता हूँ, 
इसी प्रकार तुम भी ब्राह्मण, क्षत्रिय, शूद्र, अपने सगे-सम्बन्धी और अति 
शूद्रों को भी इसका उपदेश करो ।' दुःख है दूसरे शास्त्रों की दुहाई देनेवाले 
(सनातनी ) वेद के कथन का शतांश भी पालन करते तो भारत का 
इतिहास ही कुछ और होता। औरों के पठन-पाठन पर प्रतिबन्ध लगाते- 
लगाते स्वयं भी मूर्ख रह गए। पढ़ने की आवश्यकता भी क्‍या थी जब 
बिना पढ़े-लिखे भी वही अधिकार और सम्मान प्राप्त था! अविद्या के 
कारण भारत में वह धाँधली मची कि जिसका वर्णन करते हुए महान्‌ 
कष्ट होता है। जन्मं-मूलक वर्ण-व्यवस्था ने योग्य और अयोग्य की 
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पहचान खो दी। विशाल और उदार दृष्टिकोण बिरादरी के कुछ मनुष्यों 
के आदर तक ही सीमित रह गया। परस्पर भी समवेदना और सहानुभूति 
सर्वथा नष्ट हो गई। इस स्थिति में जब मुसलमानों ने भारत पर आक्रमण 
किया तो एक राजा ने दूसरे राजा का साथ नहीं दिया, क्योंकि उनमें 
से कोई तोमर, कोई चौहान, कोई परिहार, कोई प्रतिहार, कोई गुर्जर, 
कोई सीसोदिया, कोई राठौर और कोई कुशवाहा थे। बिरादरी के झंझटों 
ने ही प्रेम के बन्धन शिथिल कर दिये थे। जब चौहानों पर आक्रमण 
हुआ तो राठौर यह सोचते रहे कि हम क्‍यों सहायता करें, वह कौन- 
सा हमारी बिरादरी का है ? दूसरी बिरादरी के शासक पर आक्रमण हुआ 
तो इनकी भी यही धारणा रही | परिणाम यह निकला कि एक-एक करके 
सभी कुचले गए। 

अस्तु, “सवेरे का भूला यदि शाम तक घर आ जावे तो भूल में 
शुमार नहीं है' कहावत के अनुसार आज भी सब पुरानी सड्डीर्णताओं 
का मुँह काला करके वैदिक वर्ण-व्यवस्था के आधार पर पुनः: सड़ठित 
होकर देश का सब मिलकर उद्धार करें, तो बिगड़े हुए खेल को बनने 
में देर न लगे। पर भारत का इतना सौभाग्य कहाँ? यहाँ तो अब भी 
“ अपनी-अपनी ढपली पर अपना-अपना राग' अलापा जा रहा है। अब 
भी वही दावा है कि ब्राह्मण का पुत्र, चाहे काला अक्षर भेंस बराबर 
रहे, तब भी ब्राह्मण ही है और शूद्रकुलोत्पन्न कितना ही गुणी और विद्वान्‌ 
क्यों न हो, शूद्र ही रहेगा। बिचारने की बात है, जब डॉक्टर का पुत्र 
बिना योग्यता के डॉक्टर, वकील का पुत्र केवल वकील के घर जन्म 
लेने से वकील, शास्त्री का पुत्र बिना शास्त्र पढ़े शास्त्री नहीं हो सकता, 
तो केवल जन्म लेने के कारण ब्राह्मणादि वर्ण का अधिकारी कैसे बन 
गया ? इस पर भी तुर्रा यह कि यह विधान वेद और शास्त्रों का है-- 
ऐसी घोषणा की गई। अतः आगे संक्षेप में शास्त्रों का पर्यालोचन तथा 
उसका युक्तिक्रम देख लेना अधिक समीचीन होगा। 

वेदादिशास्त्र और जन्मजाति 

वर्णों के गुण-कर्म-वर्णन-प्रसड्गभ में कई वेद-मन्त्रों द्वारा यह 
दिखाया जा चुका है कि वेद के समस्त मन्त्र गुण और कर्म को योग्यता 
पर वर्ण-निर्णय करते हैं। उनमें एक भी शब्द ऐसा नहीं है, जो बिना 
योग्यता के केवल किसी का पुत्र होने के कारण वर्ण की उपाधि देने 
का सड्भेत करता हो। आप जन्म से वर्ण माननेवालों की युक्तियों को 
तोलिये और प्रमाणों की पड़ताल कीजिये। सबसे: प्रथम इसके पोषक 
कहते हैं कि ईश्वर की सब रचनाओं में भेद है--वृक्षों में आम, पीपल, 
अमरूद, अनार आदि, पशुओं में गौ, गधा, घोड़ा आदि, पक्षियों में तोता, 
मैना, मयूर आदि, इसी प्रकार मनुष्यों में ब्राह्मण, क्षत्रियादि भेद हैं। ऐसा 
कहनेवाले वर्ण और जाति एक वस्तु मानकर भारी भूल करते हैं अथवा 
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स्वयं वास्तविकता को जानते हुए भी स्वार्थवश साधारण जनता को भ्रम 
में डालते हैं। जाति का लक्षण भगवान्‌ गौतम से पूछिए! न्यायशास्त्र 
में आकृति का लक्षण करते हुए वह लिखते हैं-- 

आकृतिरितिलिड्राख्या । “5न्या०द० २।२।६८ 

इस पर वात्स्यायन मुनि भाष्य करते हैं-- 

यथा जातिजातिव्ठिड्रानि चर प्रत्याख्यायन्ते तामाकृतिं विद्यात्‌। 

जिससे जाति और जाति के चिह्न बताए जाते हैं, उसे आकृति कहते 
हैं। अब स्वाभाविक रूप से प्रश्न उठता है कि जाति किसे कहते हैं? 
तो उत्तर दिया-- 

समानप्रसवात्मिका जाति: । 5नया० २।२।१९ 

इस सूत्र पर भी वात्स्यायन मुनि का भाष्य देखिए-- 

“या समानां बुद्धि प्रसूते भिन्नेष्वधिकरणेषु, यया बहूनीतरेतरतो 
न व्यावर्तन्ते, योडथॉडनेकत्रप्रत्ययानुवृत्तिनिमित्तं तत्‌ सामान्यम्‌। यच्च 
केषास्चिदभेदं कुतश्चिद्भेदं करोति तत्‌ सामान्यविशेषा जातिरिति। '' 

अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न वस्तुओं में समानता उत्पन्न करनेवाली जाति 
है। इस जाति के आधार पर अनेक वस्तुएँ आपस में पृथक्‌ू-पृथक्‌ नहीं 
होतीं, अर्थात्‌ एक ही नाम से बोली जाती हैं, जैसे गौएँ पृथक कितनी 
भी हों तो सबको गौ कहते हैं। यह एकता जाति के कारण ही उत्पन्न 
हुई। जाति भी दो प्रकार की होती है--एक सामान्य, दूसरी सामान्य- 
विशेष।' जो अनेक वस्तुओं में एक आकार की प्रतीत होती है वह 
सामान्य जाति है, जैसे पशु-जाति सामान्य है। यह पशुत्व गौ, भैंस, घोड़े 
आदि में सामान्य (एक-जैसा) है। जो किसी से भेद और किसी से 
अभेद कराती है, वह सामान्यविशेष जाति है, जैसे गौ। गौ की प्रतीति 
सब गौओं में एक-जैसी होती है, यह तो हुआ अभेद, पर घोड़े को 
गौ नहीं समझ सकते यह हुआ भेद, तो इसका नाम सामान्यविशेष जाति 
है। उक्त दोनों जातियों में से मनुष्य सामान्य जाति है। मनुष्यत्व की दृष्टि 
से सभी वर्ण मनुष्य हैं, न उनमें कोई ज्येष्ठ है और न कनिष्ठ | ज्येष्ठता 
और कनिष्ठताबाले तो गुण होते हैं | मनुष्ययोनि, क्‍योंकि कर्म और भोग 
दोनों की योनि है, अत: इसमें गुणों के साथ कर्म पर भी ध्यान देना 
अनिवार्य है। अत: ब्राह्मणादि वर्णों का निर्णय गुणों और कर्मों के आधार 
पर होने के कारण ही वर्णों का नाम वर्ण पड़ा, क्‍योंकि वर्ण शब्द का 
अर्थ गुण और कर्म है-- 

_“वरणीया वरितुमर्हा गुणकर्माणि चउ दृष्ट्वा यथायोग्यं ब्नियन्ते 
ये ते वर्णा:।'' 

' गुण और कर्म देखकर जो किसी समुदाय-विशेष के स्वीकार किये 
जावें, वे वर्ण कहलाते हैं ।' निरुक्त को वर्ण का अर्थ कर्म भी अभीष्ट है--- 

बृतमिति कर्मनाम वृणोत्तीति सत:। --नि०आ० २, पा० ४ 
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यहाँ वृज्‌ धातु से बननेवाले वृत शब्द का अर्थ स्पष्ट ही कर्म किया 
है और साथ ही हेतु दिया है--''बृणोतीति सतः '' क्योंकि 'शुभकर्म 
मनुष्य को ढक लेते हैं, अत: ब्रत का अर्थ कर्म है।' इसी प्रकार इसी 
धातु से निष्पन्न हुए वर्ण शब्द का अर्थ ““वर्णो वृण्णोत्े: '" के आधार 
पर गुण और कर्म हैं। वर्ण शब्द गुण और रज्ज के अर्थ में जो अबतक 
प्रचलित है, वह और वर्ण है; कृष्ण वर्ण है--ऐसा प्रयोग बहुधा बोलचाल 
में होता है। अत: सार यह निकला कि वृक्ष, पशु, पक्षी सामान्यविशेष 
जाति का केवल सामान्य जातिवाले मनुष्य के साथ उदाहरण-सामझस्य 
नहीं घटता। पशु कहने से सब प्रकार के पशु, पक्षी कहने से सब प्रकार 
के पक्षी, वृक्ष कहने से सब प्रकार के वृक्ष गृहीत होते हैं, किन्तु गौ 
कहने से गौ-जाति के पशुओं का, तोता कहने से तोता-जाति के पक्षियों 
का, आम्र कहने से आम्र-जाति के वृक्षों का ही ग्रहण होता है, अन्य 
का नहीं। मनुष्य सामान्य जाति है। मनुष्य कहने से सब मनुष्यों का 
ग्रहण हो जाता है। 

अत: सामान्य जाति का सामान्यविशेष जाति के साथ मिलान करना 
भारी भूल है। हाँ, जिस प्रकार आम्र में खट्टे-मीठे आदि गुणों का भेद 
होता है, बैसे तोते तोते में पढ़ने या न पढ़ने के गुण का भेद होता है, 
गौ गौ में न्‍्यून और अधिक दूध आदि देने के गुण का भेद होता है। 
इसी प्रकार मनुष्यों में अच्छे और बुरे गुणों और कर्मों के आधार पर 
भेद है। इसी को शास्त्र ने वर्ण कहा है। यदि सामान्यविशेष जाति पशु- 
पक्षियों का-सा मनुष्य में भी कोई भेद होता तो जिस प्रकार भिन्न-भिन्न 
पशुओं के झुण्ड में से गौ, भेंस आदि को पृथक्‌ू-पृथक्‌ पहचान लेते 
हैं, वृक्षों और पक्षियों को पृथक्‌-पृथक्‌ जानते हैं, इसी प्रकार मनुष्यों 
के समूह में से ब्राह्मण-क्षत्रियादि को अलग से पहचान लेते, किन्तु कोई 
भी नहीं पहचान सकता। सभी नये मनुष्यों से मिलने पर बहुधा पूछते 
हैं--आप किस वर्ण के हैं ? अच्छे- अच्छे ऋषि भी देखकर यह पहचान 
नहीं कर सके। अन्त में गुणों और कर्मों के आधार पर ही वर्ण का 
निश्चय किया, जन्म के कारण नहीं । छान्दोग्य उपनिषद्‌ की एक कथा 
पर दृष्टि डालिये-- 

“ “सत्यकामो ह जाबालो जबाल्डां मातरमामन्त्रयाञ्ञक्रे । ब्रह्मचर्य 
भवति विवत्स्यामि कि गोत्रोडहमस्मि इति।' 

जबाला के पुत्र सत्यकाम ने अपनी माता जबाला से पूछा कि-- 
“माताजी ! मैं ब्रह्मचर्य ब्रत धारण करना चाहता हूँ, बताइए मेरा क्‍या गोत्र 
है?' 

“सा हैनमुवाच्र नाहं एतद्‌ वेद तात यद्‌ गोत्रस्त्वमसि बह 
चरन्ती परिचारिणी यौवने त्वामलभे । साहमेतन्न वेद यद्‌ गोत्रस्त्वमसि | 
जबाला तु नामाहमस्मि सत्यकामो नाम त्वमसि स सत्यकाम एफ 
जाबालो ब्लुवीथा इति।'' 
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जबाला ने उत्तर दिया कि--* पुत्र ! मैं यह नहीं जानती कि तू किस 
गोत्र का है। मैं इधर-उधर बहुत-सों की सेवा में रही। तू मुझे जवानी 
में प्रात्त हुआ। सो मैं यह नहीं जानती कि तू किस गोत्र का है। बस, 
मैं इतना ही बता सकती हूँ कि मेरा नाम जबाला है और तेरा नाम सत्यकाम 
है। इसलिए तुम अपने परिचय में केवल इतना ही कहो कि मैं जबाला 
का पुत्र सत्यकाम हूँ।' 

.स॒ हारिद्रुमतं गौतममेत्योवाच, ब्रह्मचर्य भगवति वत्स्याम्युपेयां 
भंगवन्तमिति। ' ! 

_सत्यकाम हारिद्रुमत गौतम के पास आया, बोला--भगवन्‌! मैं 
आपके पास ब्रह्मचर्य-वास करूँगा। इसी इच्छा से मैं आपकी सेवा में 
आया हूँ।' 

“*तं होवाच किं गोत्रो नु सौम्यासीति स होवाच नाहमेतद्वेद भो: 
यद्‌ गोत्रो5हमस्मि, अपृच्छे मातरम्‌ सा मां प्रत्यत्नवीत्‌-- बहूहं चरन्ती 
परिचारिणी यौवने त्वामलछभे। साहमेतन्न वेद यद्‌ गोत्रस्त्वमसि। 
सो5हं सत्यकामो जाबालोउस्मि भो:! तं होवाच्ा नैतदब्लाह्मणो 
विवक्तुमहति समिथं सौम्याहरोपत्वा नेष्ये न सत्यादगा इति।'' 

गौतम ने पूछा--'सौम्य ! तू किस गोत्र का है?! ' भगवन्‌, मैं नहीं 
जानता कि में किस गोत्र का हूँ। मैंने अपनी माता से पूछा था, उसने 
मुझसे कहा--इधर-उधर सेवाकार्य करते हुए यौवनकाल में मैंने तुझे 
प्राप्त किया है। सो में नहीं जानती कि तू किस गोज्र का है। हाँ, मेरा 
नाम जबाला है और तेरा नाम सत्यकाम है| इस प्रकार भगवन्‌ ! मैं जबाला 
का पुत्र सत्यकाम हूँ।” ऋषि ने उत्तर दिया कि भाई, इतना बेलाग सत्य 
ब्राह्मण के अतिरिक्त और कोई नहीं बोल सकता। जा सौम्य, समिधा 
ले आ। मैं तेरा उपनयन करूँगा, क्‍योंकि तू सत्य से नहीं डिगा है।' 

इस कथा से यह सुतरां स्पष्ट है कि ब्राह्मणादि को पहचानने का 
यदि कोई जन्मगत चिह्न होता तो सत्यकाम को देखते ही ऋषि पहचान 
लेते, किन्तु ऐसा नहीं हुआ। सत्य जो कि ब्राह्मण का मुख्य गुण है, 
'उसी के आधार पर ऋषि ने उसे ब्राह्मण माना। कर्ण ब्राह्मण बनकर 
परशुराम के पास अस्त्र-विद्या का अभ्यास करता रहा, पर परशुराम उसे 
नहीं पहचान सके; और जब पहचाना तो गुण और कर्म की कसौटी 
पर ही; अतः वर्ण-निर्णय गुण और कर्म से ही होता है, होता रहा है 
और होता रहेगा। 

जन्मना वर्ण के सिद्ध करने के लिए एक और हेत्वाभास दिया जाता 
है। लगे हाथ उसकी पड़ताल भी कर लीजिये। यथा--- 

निम्बु को कितना ही उत्तम खाद आदि देकर बढ़ा लीजिये, वह 
जिस प्रकार आम नहीं बन सकता, उसी प्रकार शूद्र कितना ही विद्वान्‌ 
और धर्मात्मा क्‍यों न हो, वह उच्च वर्ण का नहीं हो सकता। 
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उत्तर--इसका निर्णय भी पूर्वलिखित युक्ति से ही हो जाता है। 
निम्बु और आम भिन्न-भिन्न जाति के, अर्थात्‌ दार्शनिक परिभाषा में 
सामान्यविशेष जाति के वृक्ष हैं और मनुष्य है एकजाति। इसका और 
उसका क्‍या साम्य? यह युक्ति तो पौराणिक पक्ष की पुष्टि न करके 
हमारे पक्ष का समर्थन करती है कि जिस प्रकार खाद आदि से निम्बु 
का बढ़ना और गुण-सम्पन्न होना और खाद आदि के अभाव में हीनगुण 
होना लोकसिद्ध है, उसी प्रकार विद्यादि उत्तम गुणों से मनुष्य का 
ब्राह्मगादि बनना और उसके अभाव में शूद्रादि बनना सिद्ध ही है। 

एक और लँगड़ी-सी युक्ति दी जाती है कि पशु, पक्षी और स्थावरों 
में बाह्य भेद है, किन्तु मनुष्यों और पाषाणों में आभ्यन्तर भेद है। इस 
भेद को कोई पारखी ही परख सकता है। सर्वसाधारण की पहुँच से 
यह बाहर की वस्तु है। 

इसके उत्तर में हम यह पूछ लेना चाहते हैं कि इस आशभ्यन्तरिक 
चित्र (५-४५) को लेनेवाला आज तक कोई हुआ भी है ? क्योंकि इस 
आभ्यन्तरीय रहस्य को जानने में आपके भगवान्‌ तक फ़ेल होते रहे 
हैं | देखिये, रामायण में सीता को खोजते हुए राम और लक्ष्मण को आता 
देखकर संत्रस्त सुग्रीव ने हनुमान्‌ को उनका परिचय लेने के लिए भेजा | 
हनुमान्‌ ब्राह्मग-वेश में आकर उनसे संस्कृत में वार्त्तताप करने लगे। 
हनुमान के विशुद्ध संस्कृत-भाषण-चातुर्य से प्रभावित होकर राम ने गुण 
के आधार पर उसको ब्राह्मण की उपाधि से विभूषित करते हुए लक्ष्मण 
को कहा-- 

नान्‌ग्वेदविनीतस्य नायजुर्वेद्धारिण: । 
नासामवेदविदुष: शक्यमेव विभाधितुम्‌॥। 
नून॑ व्याकरणं कृत्सत्रमनेन बहुधा श्रुतम। 
बहुव्याहरतानेन न क्वचिदप्यशब्दितम्‌ ॥ 

“यह हनुमान्‌ चारों वेद और व्याकरण का महान्‌ पण्डित प्रतीत 
होता है, क्योंकि बिना इतनी योग्यता के इस प्रकार कोई भाषण नहीं 
कर सकता।' अब बताइये, जब ' भगवान्‌' भी इस आशभ्यन्तरीय भेद को 
नहीं जान सके तो और कौन जानेगा ? वस्तुतः बात यह है कि इस प्रकार 
का कोई भेद है ही नहीं । सब मनुष्य आँख, कान, नाक आदि से समान 
हैं। उनमें भेद करनेवाले तो उत्तम-अधम गुण-कर्म हैं और उन्हीं के 
आधार पर बैदिक वर्ण-व्यवस्था है । जन्म से तो यह व्यवस्था तीनों कालों 
में नहीं बन सकती। 

कर्म से वर्ण के कुछ दूसरे प्रमाण 

बेदों के प्रमाण दिये जा चुके हैं । चारों वेदों में कोई ऐसा सड्लेतमात्र 
भी नहीं है, जहाँ से जन्म से वर्ण-व्यवस्था को आश्वासन मिल सके । 
अब आप मनुस्मृति को देखें-- 
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सावित्रीमात्रसारो5पि वरं विप्र: सुयन्त्रित: । 
नायन्त्रितस्त्रिवेदो5पि सर्वाशी सर्वविक्रयी ॥। 
“मनु० २।११८ 

“केवल गायत्री मन्त्र जाननेवाला नियमनिष्ठ ब्राह्मण, आचार- 
व्यवहार की मर्यादा से हीन चारों वेदों के पण्डित से अच्छा है।' 

वित्तं बन्धुर्वय: कर्म विद्या भवति पद्ञमी। 

एतानि मान्यस्थानानि गरीयो यद्यदुत्तरम्‌॥ 
-मनु० २। १३६ 
धन, बन्धु, आयु, विद्या और कर्म, इन पाँचों के कारण संसार 
में सम्मान होता है। किन्तु इनमें आगे, अ र्थात्‌ धन से बन्धु, बन्धु से 
आयु आदि के कारण अधिक सम्मान होता है और सबसे अधिक सम्मान 
के स्थान कर्म और विद्या हैं।' यहाँ 'जन्मांश ', जन्म का नाम भी नहीं है। 

आचार्य स्त्वस्य यां जाति विधिवद्देदपारग: । 

उत्पादयति सावित्न्या सा सत्या साजरामरा॥ 
5मनु० २। १४८ 

इस पर कुल्लूक भट्ट का भाष्य देखिये-- 

आचार्य: पुनर्वेदज्ञोड्स्य माणवकस्य यां जातिं यज्जन्म विधिवत्‌ 
साविन््येति साड्रगोपनयनपूर्वक॑ सावित््यनुवचनेनोत्पादयति सा जाति: 
सत्या अजरा अमरा च। ब्रह्मप्रापसिफलत्वात्‌॥ 

अर्थात्‌ 'वेदज्ञ आचार्य जिस वर्ण में जन्म दे देता है, वह वर्ण ही 
उसका स्थिर समझा जाता है।' 

यो5नधीत्य द्विजो वेदमन्यत्र कुरुते अश्रमम्‌ । 
स जीवन्नेव शूद्रत्वमाशु गच्छति सान्वय: ॥ 
-मभनु० २।१६८ 
इस पर भी कुल्लूक की टीका देखिये-- 

यो द्विजो वेदमनधीत्यान्यत्रार्थशास्त्रादौ श्रम॑ं यत्नातिशयं करोति 
स जीवन्नेव पुत्र-पौत्रादिसहितः शीकघ्र शूद्र॒त्व॑ गच्छति। 

'जो द्विज वेद न पढ़कर अर्थशास्त्रादि के अध्ययन में यत्र करता 
है, वह जीवित ही पुत्र-पौत्रादि-सहित शूद्र हो जाता है।' अब विचारिये, 
वेद को छोड़कर अन्य ग्रन्थ के अध्ययन से भी ब्राह्मण यदि पुत्र-पौत्रादि- 
सहित शूद्र हो जाता है तो क्या बिना पढ़ा-लिखा व्यक्ति ब्राह्मण ही बना 
रहेगा 2? इस अनुपात से तो शूद्र ही नहीं, महाशूद्र हो जाएगा। 

शूद्रो ब्राह्मणतामेति ब्राह्मणएचैति शूद्रताम्‌ । 
क्षत्रियाज्जातमेवन्तु विद्याद्वेश्यात्तथेव च॥ 
णमनु० १०।६५ 
' कर्मों की अच्छाई-बुराई से शूद्र ब्राह्मण हो जाता है और ब्राह्मण 


वर्णव्यवस्था का वैज्ञिनिक रूप 99 खफख$2$आ$ऋउआएफ्फउआसउसटत्रेरे 
शूद्र । यही बात क्षत्रिय और वैश्य के लिए भी है।' इनके अतिरिक्त 
मनुस्मृति में ही दसियों प्रमाण हैं, किन्तु विस्तार-भय से उन्हें छोड़ते हैं । 
महाभारत में भी पच्चीसियों श्लोक इसी भाव के पोषक हैं। यहाँ 
थोड़े-से उद्धत करते हैं-- 
यस्तु शूद्रो दमे सत्ये धर्मे चर सततं स्थितः। 
तं ब्राह्मणमहं मनन्‍्ये ब्रतेन हि भवेद्‌ द्विज:॥ 
--म०भा०अ० २१६८६ 
“जो शूद्र दमी, सत्यवक्ता और धर्मपरायण है, उसको मैं ब्राह्मण 
मानता हूँ, क्‍योंकि ब्राह्मण उत्तम कर्म से ही बनता है।' 
भरद्वाज मुनि भृगु से शट्भ्ग करते हैं-- 
काम: क्रोध: भयं लोभ: शोकश् चिन्ता क्षुधा श्रम: । 
सर्वेषां न: प्रभवति कस्माद्णों विभज्यते॥ 
-में० भा० शा० प० अ० १८८ 
कि महाराज ! “काम, क्रोध, भय, लोभ, शोक, चिन्ता, भूख और 
थकावट जब हम मनुष्यों को समान लगती है, तब फिर वर्णों का विभाग 
कैसा ?' भगु बोले-- 
नाविशेषो5स्ति वर्णानां सर्व ब्राह्ममिदं जगत्‌। 
बहाणा पूर्वसृष्टा हि कर्मभिर्वर्णतां गतम्‌॥ 
'मनुष्यों को ईश्वर ने समान ब्राह्मण ही उत्पन्न किया था, अपने 
भिन्न-भिन्न कर्मों ने ही उन्हें वर्णों में विभक्त किया।!' 
कामभोगफप्रियास्तीक्ष्णा: क्रोधिन: प्रियसाहसा: । 
त्यक्तस्वधर्मा रक्ताड्रस्ते द्विजा: क्षत्रतादड्भता:॥ 
“जिन ब्राह्मणों ने अपनी रुचि संसार के सुख भोगने में और साहसी 
कर्म करने की ओर कर दी, वे ब्राह्मण से क्षत्रिय बन गए।' 
गोभ्यो वृत्तिमास्थाय पीता: कृष्युपजीविन: । 
स्वथधर्मान्नानुतिष्ठन्ति ते द्विजाः बवैश्यताड्ताः ॥ 
'व्यापारा और कृषि की ओर जिन ब्राह्मणों का झुकाव हो गया, 
वे वैश्य बन गए।! 
हिंसानृतप्रिया लुब्धाः सर्वकर्मोपजीबिन: । 
कृष्णा: शौचपरिशभ्रष्टास्ते द्विजा: शूद्रताड्भता:॥। 
“हिंसक, लाल्ची और पवित्रतारहित ब्राह्मण शूद्र बन गए।!' 
इत्येति: कर्मभिव्यस्ताद्धिजा वर्णान्तरड्भाताः। 
धर्मों यज्ञ: क्रिया तेषां नित्यन्न प्रतिषिध्यते॥ 
इत्येते चत्वारो वर्णा येषां शास्त्री सरस्वती। 
विहिता बहाणा पूर्व लोभाच्चाज्ञानतां गताः॥ 


२२४ श्रुति-सौरभ 

“इन कर्मों के कारण ही ये द्विज क्षत्रियादि वर्ण के हो गए। इन 
सब को धार्मिक यज्ञादि क्रिया का पूर्ण अधिकार है। ये चारों वर्ण जिनकी 
वेदवाणी है, पहले सब ब्राह्मण थे, तपस्या के अभाव में अज्ञानी हो 
गए।' 

यक्ष ने युधिष्ठिर से पूछा--ब्राह्मण्यं केन भवति? 

युधिष्ठिर ने उत्तर दिया-- 

श्रुणु यक्ष! कुल तात न स्वाध्यायो न च श्रुतम्‌। 
कारणं हि द्विजत्वेतु वृत्तमेव न संशयः | 

'हे यक्ष, सुनो! ब्राह्मण बनने में न जन्म कारण है, न अध्ययन, 

न अनुभव। ब्राह्मण बनने में उत्तम गुण ही कारण हैं।' 
वक्त यत्नेन संरक्ष्य वल्लाह्मणोन विशेषत:। 
अक्षीणवृत्तो न क्षीणो वृत्ततस्तु हतो हतः॥ 
चतुर्वेदो5पि दुर्वत्त: स शूद्रादतिरिच्यते। 
योउग्रनिहोत्रपरो दान्त: स ब्राह्मण इति स्मृतः॥ 

' आचार की सबको रक्षा करनी चाहिए, विशेषकर ब्राह्मण को, 
क्योंकि आचार है तो सब-कुछ है; और यदि आचार गया तो सब- 
कुछ गया। चारों वेदों को जाननेवाला भी यदि आचारहीन है, तो वह 
शूद्र से भी निकृष्ट है। जो उत्तम कर्म करता है और आचारवान्‌ है, 
वही ब्राह्मण है।' 





अन्‍य प्रमाण 
धर्मचर्या जघन्यो वर्ण: पूर्व पूर्व वर्णमापद्यते जातिपरिवतत्तौ। 
अधर्मचर्यया पूर्वों वर्गों जघन्यं वर्णमापद्यते जातिपरिवृत्तौ।॥ 
-आपस्तम्ब सू० २।५।११ 

' आचार्य की दीक्षा के समय तक तथा पश्चात्‌ भी धर्माचरण से 
निकृष्ट वर्ण उत्तम हो जाता है; अधर्माचरण से उत्कृष्ट वर्ण निकृष्ट 
हो जाता है।' यहाँ 'जातिपरिवृत्तौ ' का अर्थ जो लोग ''दूसरे जन्म में '' 
करते हैं बे भूल करते हैं, क्योंकि मनु ने स्पष्ट लिखा है कि--'' दीक्षा- 
जन्म में” आचार्य पिता और गायत्री माता होती है। 

कहीं-कहीं पुराणों में यथार्थता छलक पड़ी है-- 

पुंरुक्तनस्तु गुरुगोवधाच्छूद्रत्वमगमत्‌ ॥। --वि० पु० ४।१५।६४ 

गुरु की गौ मारने से पुरु शूद्र बन गया। 

नाभारो नेदिष्ठपृत्रस्तु लेश्यतामगमतू्‌। --वि० पु० ४।१५।१४ 

नेदिष्ठ का पुत्र नाभारा वैश्य बन गया। 

यतीयांस एकाशीति जायन्ते या: पितुरादेशकराः: महाशालीका 
महा श्रोत्रिया यज्ञशीला: कर्मविशुद्धा ब्राह्मणा बभूवु:॥ 


वर्णव्यवस्था का वैज्ञानिक रूप २२५ 
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इस पर पं० गोविन्ददास व्यास भागवत की बालबोधिनी टीका पृ० 
३५३ पर इस प्रकार लिखते हैं--' जयन्ती (ऋषभदेव की पत्नी) के शेष 
८१ पुत्र पिता के आज्ञाकारी, महाशीलवान्‌, वेद को सम्यक्‌ जाननेवाले 
विशुद्ध कर्म करके ब्राह्मण हुए।' 
शुनक के पुत्र चारों वर्णों के हुए-- 
पुत्रों गृत्समदस्यासीच्छनको यस्म शौनका:। 
बाहाणा: क्षत्रियाश्चैव वैश्या: शूद्रास्तथेव च॥ 
“-जा०पु० ९६५॥। ४० 
'गृत्समद ऋषि का पुत्र शुनक था। उस शुनक के पुत्र ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र इन चारों वर्णों के हुए और शौनक कहलाए।' 
युक्ति और प्रमाणों से यह सुतरां सिद्ध है कि सब मनुष्य समान 
हैं। उनकी उत्कृष्टता और निकृष्टता गुण-कर्म से होती है, स्वभाव से 
नहीं । मानव-समाज की आवश्यकता- पूर्त्ति की दृष्टि से ऋषियों ने उसे 
चार भागों में विभक्त किया है। वस्तुत: इससे उत्तम श्रम-विभाग के 
आधार पर समाज की व्यवस्था नहीं हो सकती। 
अत: मध्यकाल की रूडढ़ियों के काँटों को मार्ग में साफ़ करके देश 
को सुसंघटित और व्यवस्थित बनाकर स्वतन्त्रता का निर्बाध उपभोग 
करके अभ्युदय और निःश्रेयस्‌ प्राप्त करना चाहिए। 


3. 


( २४) 
तृत्रिीयाश्रम्र (वानप्रव्स्थ्0 में प्रदेशा में ३र्सम्र्थ 
दूछ्हों के कर्तव्य 
अमाजुर॑श्चिद्धवथो युव॑ भगों 5नाशोश्चिंदवितारांपमस्य॑ चित्‌ । 
अन्धस्य॑ चिन्नासत्या कृशस्य॑ चिद्युवामिदाहर्भिषर्जा रूतस्य॑ चित्‌॥ 
-“ऋ० १०।३९।३ 
ऋषि:--घोषा काक्षीवती॥ देवता--अश्विनौ ॥ छनन्‍्दः--जगती॥॥ 
अन्वयः --नास त्या युवम्‌ अमाजुर: भग: भवथ: । युवाम्‌ अनाशो: 
चित्‌ अपमस्यचित्‌ अन्धस्य च कृशस्यचित्‌ अवितारा भवथ: (€ युवाम्‌ ) 
रुतस्यचित्‌ भिषजा अवितारा आहुः॥ 
शब्दार्थ--( नासत्या ) कभी भी परस्पर असत्य, मिथ्या भाषण और 
अनुचित आचरण न करनेवाले ( युवम्‌ ) तुम दोनों, अर्थात्‌ पति-पत्नी 
( अमाजुरः ) घर में वृद्धावस्था-पर्यन्त सहचारी बनकर ( भग: भवथः ) 
सर्वानन्दयुक्त जीवन व्यतीत करो [किन्तु कुछ आवश्यक कर्त्तव्यों का 
निर्वाह करते हुए] यथा--, ( अनाशौश्चित्‌ ) भूखे को अन्न दो, 
( अपमस्यचित्‌ ) निकृष्ट जघन्य दीनजनों को भी सहारा दो, ( अन्धस्य 
च) नेत्रहीन की कठिनाई का भी समाधान करो, ( कृशस्यचित्‌ ) दुर्बल 
और अशक्त के भी ( अवितारा भवथः ) रक्षक बनो, ( युवाम्‌ ) तुम 
दोनों पति-पत्नी को लोग ( रुतस्यचित्‌ ) रोग-पीड़ित को ( भिषजा ) 
चिकित्सा द्वारा ( अबितारा ) कष्ट-निवारक ( आहुः ) कहते हैं। 
व्याख्या--ऋषि दयानन्द वह साहसी महापुरुष थे जिन्होंने निष्प्राण 
आर्यजाति में प्राचीन आर्यो के अनुकरणीय उच्चादर्शों को पुन: प्रतिष्ठित 
करने का दृढ़तापूर्वक विधान किया। जिस समय भारत में अनेक स्थानों 
पर लड़कियों और लड़कों की जन्म से पूर्व भी विवाह की रीति मान 
ली जाती थी, यथा--दो देवियाँ किसी तीर्थ-यात्रा के लिए अथवा गड्ढा- 
सन्रान के लिए गईं। कुछ दिन साथ रहने से परस्पर प्रेमभाव हो गया 
तो किसी देवता अथवा गड़ को साक्षी बनाकर परस्पर सहेली बन जाती 
थीं; और यदि संयोग से दोनों गर्भवती होती थीं तो गड्रा के किनारे 
खड़े होकर यह प्रण कर लेती थीं कि हमारे होनेवाले बच्चों में यदि 
एक लड़की और दूसरा लड़का पैदा होता है, तो परस्पर वे विवाह- 
बन्धन में बँधकर पति और पत्नी बनेंगे। कई बार दुर्भाग्य से ऐसा भी 
होता था कि लड़का उत्पन्न होते ही कालकवलित हो गया तो दूसरी 
स्‍त्री के गर्भ से उत्पन्न हुई कन्या जन्मजात विधवा मान ली जाती थी। 
इस अवस्था में ऋषि द्वारा २५, ३६ और ४८ वर्ष के पुरुष और १५६ 


तृतीयाश्रम में प्रवेश में असमर्थ व॒द्धों के कर्त्तव्य २२७ 
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से २४ वर्ष तक की लड़कियों के विवाह का विधान बहुत विचित्र- 
सा लगता है। यह कोरी कल्पना नहीं है, यथार्थ है। उदाहरणार्थ ऋषि 
दयानन्द जब सम्वत्‌ १९२६ में प्रथम बार काशी में गए थे, तब क्कीन्स 
कॉलिज में रुइल्‍फ हर्नलि नामक अंग्रेज विद्वान्‌ प्रिंसिपल थे। ये कई 
बार ऋषि से मिले थे। ये स्वामीजी के विचारों को जानकर जो कल्पना 
करते थे वह उन्हीं के शब्दों में पढ़िये-- 

"' सावणनआआ $ श0०0220९० ॥ ०7ए90500० (0 0९ ५९०४६, ...... ०॥८८ 
[6९५ 72८06 ॥00एष्टा)५ <णाशाठ60 ए 5 ॥4008] शाण, 02९५ शशं। ॥0 
600 .॥।/[ ४७007 पज्ाातएंशा ॥ णा०९......९५ ० ॥7- 20 980९ (0 पर 
ज९व९ शं्राट; पा 45 06९80 थात 20०6, क्ात शा] ॥0ए2८ 72५५८, 5060९ 
॥स्‍0ण6 07 055 ॥29 गए 0]]09. ७४८ ए॥॥ ॥0796 ॥ ॥99५ 0९ (फरांडाशा।५. '! 
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अर्थात्‌ “वह (स्वामी दयानन्द) सम्भवत: हिन्दुओं को विश्वास 
दिला सकता है कि उनका वर्तमान हिन्दुमत वेदों के सर्वथा विरुद्ध है। 
“““यदि एक बार उन्हें इस मौलिक भूल का पूर्ण विश्वास हो जाय 
तो वे हिन्दुमत को निःसन्देह त्याग देंगे। वे वैदिक परिस्थिति की ओर 
नहीं लौट सकते; वह मृत है और जा चुकी है और कदापि पुनर्जीवित 
नहीं होगी। कुछ न्‍्यूनाधिक नूतनता अवश्य आवेगी। हम आशा करेंगे, 
वह ईसाई मत होवे।!”' 

ऋषि दयानन्द ने वैदिक सिद्धान्त को ध्यान में रखकर सारे मानव- 
समाज को गुण-कर्म-स्वभाव के अनुसार चार वर्णो--ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य और शूद्रों में विभक्त किया। उसी प्रकार व्यक्ति के जीवन को चार 
आश्रमों--ब्रह्मचर्य, गृहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यास में बाँटा। इनमें से 
प्रथम आश्रम ब्रह्मचर्य तो अनिवार्य है, किन्तु आगे के तीनों आश्रम 
ऐच्छिक और योग्यता-सापेक्ष हैं। प्रत्येक व्यक्ति अवश्य गृहस्थी बने, 
किन्तु वानप्रस्थ बने और संन्‍्यासी बने--यह आवश्यक नहीं। योग्यता 
और क्षमता हो तो प्रसन्नता से इन आश्रमों में जावे, किन्तु पात्रता के 
बिना अग्रिम आश्रमों में जाना अपने और समाज के लिए हानिप्रद होगा। 
यद्यपि उत्तमता इसी में है कि अवस्था के अनुसार उस-उस आश्रम की 
योग्यता उपार्जित करे। किन्तु यदि कोई गृहस्थ वानप्रस्थ के उच्चादर्शों 
का निर्वाह नहीं कर सकता तो वह प्रसन्नता से गृहस्थ में रह सकता 
है। वेद कहता है कि इससे उसके नि:श्रेयस्‌ में कोई बाधा नहीं है। 
विचाराधीन मन्त्र के ' भग: ' शब्द ने उसे उच्चतम स्थिति का अधिकारी 
बना दिया है, क्‍योंकि शास्त्रकारों ने भग के छह अर्थ किये हैं-- 

ऐश्वर्यस्य समग्रस्य धर्मस्य यशस: श्रिय: । 
ज्ञानवैराग्ययोश्चैव षणणां भग इतीरणा॥ 

“सम्पूर्ण ऐश्वर्य, धर्म, यश, श्री, ज्ञान और वैराग्य--इन छह का 

समावेश भग में है।” भग के इन छह अर्थों में अभ्युदय और नि: श्रेयस्‌ 
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दोनों का समावेश हो गया। मानव-जीवन का यही चरम लक्ष्य है। 

किक्तु उसे वार्धक्य में पाँच कर्त्तव्यों का पालन अनिवार्य रूप से 
करना है। ' भूखे को भोजन देना' मनुष्य का प्रथम कर्त्तव्य है। वेद से 
लेकर नीतिशास्त्रों तक सर्वत्र इसका वर्णन उपलब्ध है। ऋग्वेद के दशम 
मण्डल का एक सौ सत्रहवाँ सूक्त इसी बात पर बड़े काव्यमय ढद्भ 
से अद्भुत प्रकाश डालता है-- 

न वा उ देवा: क्षुधमिद्‌ वध ददुरूताशितमुप गच्छन्ति मृत्यवः । 

उतो रयि: पृणतो नोपदस्यति, उतापृणन्‌ मर्डितारन्न विन्दते॥ 

- तेहे० ३१०।२५१५७।१ 

'प्रभु ने मरने के लिए केवल भूख ही नहीं दी है। जो खाते-पीते 
और गुलऊछरें उड़ाते हैं, मरते वे भी हैं। जो औरों का पेट भरने के लिए 
अपने साधनों का त्याग करते हैं, उससे उनका धन नष्ट नहीं हो जाता। 
किन्तु जो न देनेवाला है, वह कभी अपने किसी सुख देनेवाले को नहीं 
प्राप्त कर सकता।' अगले एक मन्त्र में--' ' वही वास्तव में खाता है, जो 
घर में आए साधनहीन भूखे को भोजन देता है । यह अपने इस औदार्यपूर्ण 
व्यवहार से संसार में अपने मित्रमण्डल का विस्तार करता है''-- 

स इृदभोजो यो गृहवे ददात्यन्नकामाय चरते कृशाय। 

अरमस्मै भवति यामहूता उतापरीषु कृणुते सखायम्‌॥ 

->-जःह० १०|।११५७॥।३ 

वैसे तो इस सूक्त के सब मन्त्र ही इस आवश्यक कर्त्तव्य के पोषक 

हैं, किन्तु उनमें से निम्र मन्त्र के उल्लेख का प्रलोभन छोड़ना सम्भव 
नहीं हो पा रहा-- 

मोघमन्न॑ विन्दते अप्रचेता: सत्यं बत्रवीमि वध इत्‌ स तस्य। 

नार्यमणं पुष्यति नो सखायं केवलाघो भवति केवलादी॥ 

--जःह० १०।११५७। ६८६ 
गीता (३। १३) में भी इसी मन्त्र के भाव का प्रतिपादन निम्न शब्दों 
में किया गया है-- 
यज्ञशिष्टाशिन: सन्‍्तो मुच्यन्ते सर्व किल्जिषे: । 
भुखते ते त्वघं पापा ये पचन्‍न्त्यात्मकारणात्‌॥ 

'दूसरों को खिलाकर खानेवाले सब पापों से छूट जाते हैं। जिनके 
घर में भोजन केवल अपने खाने के लिए ही बनता है, वे अन्न नहीं 
खाते, पाप खाते हैं।' इस कर्त्तव्य में भी रस और माधुर्य उत्पन्न करने 
के लिए शास्त्रकारों ने विधान किया कि भूखे को यह भोजन भी श्रद्धा 
और आदर से देना चाहिए, तिरस्कार से नहीं। वैसे सैद्धान्तिक दृष्टि 
से बिचोरें तो प्रत्येक प्राणी अपने भोग का ही खाता है। फिर उसमें 
अच्छाई और बुराई अपनी भावना और व्यवहार पर निर्भर करती है। 
इस विषय में उर्दू के विख्यात शायर अकबर इलाहाबादी ने बहुत सुन्दर 
परामर्श दिया है-- 
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तेरे घर खाना जो खाए उसका तू मम्नूना हो। 
क्योंकि वो खाता है अपना तेरे दस्तरखान पे॥ 

अतः वेद ने प्रत्येक वृद्ध गृहस्थ को पहला कर्त्तव्य बताया- भूखे 
को भोजन दो। 

दूसरा कर्त्तव्य है--' ' अपमस्य चित्‌ ''--जो साधनों के अभाव में 
दुःखी हैं, जिनमें काम-काज करने की सूझबूझ तो है, किन्तु साधनों 
के अभाव के कारण कुछ कर नहीं पाते, ऐसे अभावशग्रस्त व्यक्तियों को 
कुछ कारोबार के साधन जुटा देने चाहिएँ; शेष काम तो वे स्वयं कर 
लेंगे। मेरे परिचितों में कुछ परिवार ऐसे हैं, जो देश-विभाजन के पश्चात्‌ 
साधनों के अभाव में खाने-पीने से भी तड्भ़ हो गए थे। यथा-तथा हाथ- 
पैर मारके वे सँभले और अब वे करोड़ों का कारोबार कर रहे हैं। ऐसे 
श्रमी और बुद्धिमान्‌ व्यक्तियों को यथा-सामर्थ्य सहारा देकर आत्मनिर्भर 
बना देना चाहिए। यह भी समाज की महत्त्वपूर्ण सेवा है। 

आगे तीसरा कर्त्तव्य है--' ' अन्धस्य चित्‌''--जो दृष्टि से वश्चित 
हो गए हैं, उनके कष्ट को समझकर उनकी सहायता करना। संसार में 
दृष्टिहीन व्यक्ति की असमर्थता को भी आँखवालों को समझना चाहिए। 
आँख एक ऐसी इन्द्रिय है, जिसके अभाव में बुद्धिमान्‌ व्यक्ति भी पराश्रित 
हो जाता है। ऐसे व्यक्ति तुम्हारी सहायता के पात्र हैं। मार्ग चलते वे 
भटक रहे हों और आप ईश्वर की कृपा से साधन-सम्पन्न हैं और कार 
में कहीं जा रहे हैं तो भटकते अन्धे की उपेक्षा मत करें। यदि आपके 
काम में विशेष बाधा न आवे तो उस नेत्रहीन को उसके अभीष्ट स्थान 
तक पहुँचा दें। इतना समय न हो तो भीड़भाड़-भरे मार्ग में सड़क- 
पार ही करा दें। इतने से भी उस असहाय को बड़ा सहारा मिल जाएगा। 
अनेक व्यक्ति उनमें ऐसे हैं, जो थोड़े-से उपचार से ही कामचलाऊ दृष्टि 
पा लेते हैं। ऐसों को खोज-खोजकर उनके इलाज का प्रबन्ध कराना 
चाहिए, प्रभु ने यदि शक्ति दी हो तो ऑपरेशन आदि के केम्प लगाने 
चाहिएँ। असमर्थों को चश्मे लगवाने में सहायता करनी चाहिए। 

मन्त्र में चौथी बात कही--' ' कृशस्य चित्‌ ''--जो पाप-रोगी हैं, 
अपडू हैं, कुष्ठादि व्याधियों से पीड़ित हैं, उनकी सहायता करना भी 
तुम्हारा पवित्र कर्त्तव्य है। वे बेचारे अपना कर्मफल तो भोग हो रहे हैं, 
किन्तु उस अवस्था में भी उनके कष्ट को कम करने के उपाय करते 
रहने चाहिएँ | इस दिशा में महात्मा गांधी के जीवन से शिक्षा लेनी चाहिए । 
ले नियमित रूप से एक कुष्ठी के घावों की सफ़ाई करके औषध लगाते 
थे। यह बहुत उच्च आदर्श का सेवा-कार्य है | शास्त्रकारों ने बलिवैश्व- 
देव-यज्ञ में पापरोगियों की सहायता का भी निर्देश किया है। 

मन्त्र में अन्तिम और महत्त्वपूर्ण पाँचवीं बात कही है--''रुतस्य 


१. कृतज्ञ; २. डायनिंग टेबल (खाने की का रत खाने पक बज | 
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भिषजा अविता भवत ''--- औषध का प्रबन्ध करके रोगी का कष्ट निवृत्त 
करो। कुछ रोग इस प्रकार के होते हैं, जिनमें सामान्य व्यक्ति के लिए 
ओऔषध का प्रबन्ध करना भी कठिन होता है। ऐसे व्यक्तियों की सहायता का 
भी सदगृहस्थों को ध्यान होना चाहिए। इस विषय में दिल्ली के एक 
धार्मिक आर्य सज्जन का आदर्श उदाहरण लिख देना मैं आवश्यक समझता 
हू-- 

बात उन दिनों की है जब आर्यसमाज लोदी रोड नयी दिल्ली का 
जोरबाग वाला भवन नहीं था। आर्यसमाज के साप्ताहिक सत्संग आर्य 
हाई स्कूल के टैण्टों में लगा करते थे। उस समय के आर्यसमाज के 
कार्यकर्त्ता बड़े उत्साही और धार्मिक भावनाओं से ओतप्रोत थे। तब 
आर्यसमाज के प्रधान श्री लाला जीवनदास चोपड़ा थे, जो कुछ वर्ष पूर्व 
दिवंगत हो गए। श्री चोपड़ाजी बड़ी सातक्त्विक भावना के आर्यपुरुष थे 
और सदस्यों में उनका बड़ा सम्मान था। 

एक दिन साप्ताहिक सत्संग की समाप्ति पर श्री प्रधानजी ने सत्संगी 
भाई-बहनों को कहा कि आज शाम को चार बजे, प्रभु ने जिनको सामर्थ्य 
दिया है ऐसे भाई-बहन, एक-एक थैला फल लाबें और साथ ही एक 
चाकू भी। उसके बाद जो करना है, वह मैं शाम को ही बताऊँगा। 

श्री प्रधानजी की इच्छानुसार बीस-बाईस स्त्री-पुरुष फल लेकर 
आ गए। श्री प्रधानजी ने कहा--अब हम सब सफदरजंग अस्पताल 
चलेंगे। वहाँ पहुँचकर प्रत्येक वार्ड में दो-दो की ड्यूटियाँ लगाईं और 
उन्हें हिदायत दी कि जिस रोगी के पास कोई पूछनेवाला न आया हो 
और जो असहाय प्रतीत हो रहा हो, उसके पास पहुँचें और कहें कि 
हम आर्यसमाज के सदस्य हैं और आप लोगों की सेवा करने आए हैं। 
यह कहकर उसके अनुकूल फल छील-काटकर उसे फल खिलावें। यदि 
औषध की आवश्यकता हो तो नोट कर लें, यह सब प्रबन्ध वे स्वयं 
कर देंगे। 

इस प्रकार वे लोग जब अस्पताल में सेवा में तत्पर हुए तो सारे 
अस्पताल में एक हलचल मच गई। जिस रोगी के पास जाकर ये लोग 
आत्मीयता से फल देते और पूछते थे, वह रोगी अश्रुपूरित नेत्रों से उन्हें 
देखता हुआ धन्यवाद करता था। सारे अस्पताल में इस कार्य की बड़ी 
सराहना हुई और सभी सदस्य इस कार्य से बहुत प्रसन्न हुए तथा भविष्य 
में भी आने का निश्चय करके लौटे। इसके स्थान पर आर्यसमाज के 
अधिकारी महीनों कथा-वार्त्ता कराते, तब भी यह प्रभाव बनना कठिन 
होता जो सात्त्विक सेवाभाव ने बना दिया। अतः पाँचवाँ कर्त्तव्य वेद 
ने रोगियों की औषधोपचार से सेवा करना बताया। जो गृहस्थ अपने 
वार्धक्य को इस प्रकार बिताते हैं, उनका पुण्य वानप्रस्थ से किसी प्रकार 
कम नहीं है। क्‍ 2) 


( २५ ) 
उाजीवन उऊरत्चरणीय चर उत्तम कर्म 
स्वधया परिहिता श्रव्द्धया पर्यूंढा दीक्षयां गुप्ता यज्ञे प्रतिष्ठिता 
लोको निधन॑म्‌॥। --अथर्व० १२।५।३ 
ऋषि:--कश्यप: ॥ देवता--ब्रह्गगवी ॥ छनन्‍्दः--चतुष्पदा स्वराडुष्णिक्‌ ॥ 

अन्वय:--सरल है। 

शब्दार्थ--( स्वधया ) परिश्रमोपार्जित अपने भाग को ही ग्रहण 
करने से ( परिहिता: ) सबके हितकारी हों। ( श्रद्धया ) सत्यधारण में 
श्रद्धा से ( पर्यूडा:) सब ओर से सबको सत्याचरण पर आरूढ़ होने 
की प्रेरणा करनेवाले ( दीक्षया ) सत्यभाषणादि ब्रतों से ( गुप्ता: ) सुरक्षित 
( यज्ञे ) विद्वानों के सत्कार, अनेक प्रकार के कला-कौशल और शुभ 
गुणों के दान में € प्रतिष्ठिताः ) सब प्रकार स्थित रहनेवाले ( निधनम्‌ ) 
मृत्युपर्यन्त, जीवनभर [वर्णित गुणों के आधार पर] ( लोक: ) इस लोक 
में सानन्द रहें। 

व्याख्या--मन्त्र में चार महत्त्वपूर्ण कर्त्तव्यों की ओर मानव-समाज 
का ध्यान आकृष्ट कर जीवन को सुखी बनाने के लिए मृत्युपर्यन्त उन 
पर आचरण का परामर्श दिया है। उनमें पहला है--परिश्रम के पश्चात्‌ 
जो वस्तु आपके हिस्से में आती है, उसे अमृत समझो और उसी को 
ग्रहण करो। अपने चातुर्य और बल के आधार पर दूसरे के भाग को 
हड़प करने का यत्र मत करो। 

. संसार के ज्ञात इतिहास में जितने भी विवाद और युद्ध हुए हैं, 
वे सब इसी सुनहरे उपदेश की अवहेलना के परिणामस्वरूप ही हुए 
हैं। भारत के प्राचीन इतिहास में राम-रावण का युद्ध विख्यात है। कारण 
यह था कि रावण ने मर्यादा-भड़ करके राम की पत्नी सीता को अपने 
अधिकार में रखना चाहा और समझाने पर भी जब कुमार्ग से हटने को 
उद्यत न हुआ तो परिणाम युद्ध हुआ, जिसमें उस (रावण) का सर्वनाश 
हो गया। दूसरा उदाहरण महाभारत का प्रसिद्ध युद्ध है। इस युद्ध का 
कारण था कि दुर्योधन हस्तिनापुर के समस्त साम्राज्य पर अपना अधिकार 
रखना चाहता था और अपने चचेरे भाइयों को निर्वाह के योग्य तुच्छ- 
सा भाग देने को भी तैयार न था। 

संसार के अन्य विवादों के मूल में भी किसी-न-किसी रूप में 
इसी मर्यादा का अतिक्रमण दृष्टिगोचर होता है। कई स्थानों पर नाम, 
श्रेय अथवा वाहवाही का झगड़ा है। विचारकर देखें तो यश भी एक 
धन है और रुपये-पैसे की अपेक्षा भी अधिक महत्त्वपूर्ण है । जैसे सामान्य 
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धन के बॉँटवारे में हमें ईमानदारी वर्तनी चाहिए, उसी प्रकार यश को 
बाँटकर ही ग्रहण करना चाहिए। एक काम की सफलता में जितने भी 
सहयोगी रहे हों, उन सभी की योग्यता और क्षमता के अनुसार सराहना 
होनी चाहिए। जहाँ प्रत्येक सफलता को एक व्यक्ति स्वयं ही अर्जित 
करना चाहे और असफलता को दूसरों के मत्थे मढ़ना चाहे, वहाँ 
असनन्‍्तोष और विवाद खड़ा हो जाता है। हमारे निकटभूत में दो विश्वयुद्ध 
हुए। एक सन्‌ १९१४ से १९१८ तक और दूसरा सन्‌ १९३९ से १९४५ 
तक हिटलर और मुसोलिनी की आपाधापी के कारण हुआ। इनके मूल 
में भी कारण वही था--एक देश दूसरे देश की प्रभुसत्ता को कुचलछकर 
अपना साम्राज्य स्थापित करना चाहता था। परिणामस्वरूप ऐसे भयडूडूर 
युद्ध हुए जिनमें करोड़ों व्यक्तियों की जीवनहानि हुई, अरबों रुपये की 
सम्पत्ति नष्ट हुई और रम्य प्रासादों से सुशोभित नगर खॉँडहरों में परिवर्तित 
हो गए। 
युद्धों को रोकने के असफल प्रयोग 

उस-उस समय के बुद्धिमान्‌ और शान्तिप्रिय व्यक्तियों ने इन युद्धों 
को रोकने के लिए बहुत प्रयल किये। राम और रावण में संघर्ष न हो, 
यह प्रयत्न रावण के बुद्धिमान्‌ भाई विभीषण ने किया। उसने बड़े प्रेम 
से रावण को समझाते हुए प्रार्थना की-- 

''प्रसीद जीवेम सबान्धवा वयं, प्रदीयतां दाशरथाय मैथिलीम | ' ' 

हे भाई! “कृपा करो, सम्मानपूर्वक सीता को राम के समर्पित कर 
दो ताकि हमारे सब बन्धु-बान्धव कुशलक्षेम से रहें।' 

युद्ध की सब तैयारी होने पर भी स्वयं राम ने अद्भद को रावण 
के पास भेजकर सीता को देने का अनुरोध किया। जो सन्देश अद्भद 
के द्वारा राम ने भेजा, वह एक संस्कृत के कवि के अनुसार निम्र था-- 

“'भो लंकेश्वर दीयतां जनकजा राम: स्वयं याचते।'' 

'हे लड्ढेश ! में तुझसे सीता की भिक्षा माँगता हूँ, मुझे सीता दे दो!!' 
इनसे अधिक नम्रता के शब्द नहीं हो सकते। किन्तु युद्ध रावण के सिर 
पर सवार था और होकर रहा। 

इसी प्रकार महाभारत के युद्ध को रोकने के लिए भी बहुत प्रयत्र 
किये गए। उस समय के सबसे महानू व्यक्ति योगिराज कृष्ण स्वयं दूत 
बनकर दुर्योधन के दरबार में गए। जाते समय कृष्ण ने युधिष्ठिर से 
सन्धि की शर्तों के विषय में पूछा। युधिष्ठिर ने उत्तर दिया-- 

अस्मान्‌ वेत्थ परान्‌ वेत्थ वेत्थार्थान वेत्थ भाषितुम । 
यदादस्मदिद्धितं कृष्णस्तत्तद्‌ वाच्य: सुयोधन: ॥ 

* आप हमारी स्थिति से परिचित हैं, जो हमारे विरोधी हैं उन्हें भी 
भली प्रकार जानते हैं। विवाद क्‍या है--इसकी भी आपको जानकारी 
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है और किसी बात को सभा में कैसे प्रस्तुत किया जाय, इसके भी आप 
ज्ञाता हैं। हमारा तो इतना ही अनुरोध है कि जिस प्रकार से भी हमारे 
हित की रक्षा हो सके, वे सब बातें दुर्योधन को समझाएँ।' 

कृष्ण गए और बहुत-सा मार्मिक और नीतिपूर्ण वक्तव्य दरबार में 
दिया, किन्तु परिणाम कुछ नहीं निकला और महाभारत का युद्ध हुआ 
जिसमें ४७ लाख २३ हज़ार ९ सौ बीस सैनिक मारे गए। 

सन्‌ १९१४ से १९१८ तक हुए विश्वयुद्ध में एक करोड़ तीस लाख 
व्यक्ति मरे और एक करोड़ ६० लाख घायल हुए | इसके बाद महामारियाँ 
फैलीं जिनसे अकेले भारत में एक करोड़ बीस लाख व्यक्ति मर गए। 
इस युद्ध ने संसार को भयभीत कर दिया और उस समय के राष्ट्रों ने 
मिलकर एक राष्ट्रसंघ ' लीग ऑफ़ नेशन्स ' की स्थापना की | सारी पृथिवी 
के ६४ राष्ट्रों में से ५९ इसके सदस्य थे। सभी ने यह इच्छा प्रकट को 
कि अपने विवादों को विचार-विनिमय और पञ्ञ-फ़ैसले के आधार पर 
निपटाया जाय । संघ की बैठकों के लिए 'हेग” में 'शान्ति-मन्दिर ' कौ 
स्थापना की गई। उस समय के धनकुबेर श्री एण्डरू कारनेगी ने इसके 
निर्माण के लिए ३५ लाख रुपये दिये। डच पार्लियामेण्ट ने आठ लाख 
चालीस हज़ार भूमि के लिए दिये। नार्वे और स्वीडन ने पत्थर दिया। 
डेन्मार्क ने बाग़ का फ़व्वारा बनवाया। हालैण्ड ने ईटें दीं। इटली ने 
संगमरमर दिया। ब्रिटेन ने दरवाज़ों के लिए रड्जीन शीशे दिये। ब्राजील 
ने लकड़ी दी और दरवाज़े बनवाए। बेल्जियम ने लोहे के किवाड़ 
बनवाए। जर्मनी ने बाहर का फाटक बनवाया। स्विट्ज़रलैण्ड ने घड़ी 
दी। फ़ान्स ने रड्डीन पच्चीकारी और चित्रकारी कराई। रोम ने दरियों 
का प्रबन्ध किया। आस्ट्रेलिया और हेरी ने मेज़ और कुर्सियाँ दीं। रूस 
ने एक बहुमूल्य संगेशव का गुलदान, हंगरी ने अत्यन्त सुन्दर शमादान, 
आस्ट्रिया ने उसे रखने योग्य बहुमूल्य रकाबियाँ दीं। अमेरिका ने कांसे 
और संगमरमर की मूर््तियाँ दीं। चीन ने उत्तमोत्तम प्याले और जापान 
ने मनोहर रेशम के चित्र दिये। इस प्रकार संसार के सभी देशों की अनुमति 
और सहायता से शान्ति-मन्दिर स्थापित हुआ। 

किन्तु परिणाम वे ही ढाक के तीन पात! शान्ति स्थापित न हो 
सकी । थोड़े दिन के बाद ही युद्ध की विभीषिका विश्व के मानचित्र 
पर गहराती चली गई और शान्ति-सभा में शान्ति की बात करते हुए 
भी जहाँ जिसका वश चलता, वह दूसरे की गर्दन दबाने में न चूकता | 
शान्ति-मन्दिर की स्थापना के बाद हृदय यदि शुद्ध होते तो सैनिक साज- 
सज्जा पर प्रत्येक राष्ट्र का व्यय कम होना चाहिए था। जब प्रत्येक शान्ति 
का इच्छुक है, तो शस्त्रास्त्रों के निर्माण और बमों को क्‍या आवश्यकता 
है ? किन्तु आगे चलकर प्रत्येक राष्ट्र के सैनिक व्यय में उत्तरोत्तर 
अधिकाधिक वृद्धि होती गई। 
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सन्‌ १९३२ में समस्त संसार का सैनिक व्यय चार अरब बत्तीस 
करोड़ डालर से बढ़कर सन्‌ १९३७ में सात अरब १० करोड़ डालर 
हो गया। यह सन्‌ १९१४ से तीन गुणा अधिक था। सात देशों ने सन्‌ 
३२ और ३७ के बीच में ८० प्रतिशत बढ़ा दिया। ब्रिटेन का सैनिक 
व्यय सन्‌ ३२ में ८ करोड़ ८२ लाख पौण्ड था जो सन्‌ ३७ में २६ 
करोड़ १६ लाख पौण्ड हो गया। जर्मनी का सैनिक व्यय सन्‌ ३२ में 
६१ करोड़ ७० लाख मार्क था, वह सन्‌ ३५ में बढ़कर ८१९ करोड़ ४३ 
लाख मार्क हो गया। जापान का सैनिक व्यय सन्‌ ३२ में ३७ करोड 
३६ लाख येन था जो सन्‌ ३८ में ७२॑ करोड़ ८० लाख येन हो गया। 
रूस का सैनिक व्यय सन्‌ ३२ में * अरब ४५ करोड़ २३ लाख रूबल 
से बढ़कर' २० अरब १० करोड़ २२ लाख रूबल हो गया। सन्‌ ३२ 
में अमरीका का सैनिक व्यय ६४ करोड़ १६ लाख डालर से बढ़कर 
९९ करोड़ ३२ लाख डालर हो गया। अनुमान लगाया गया था कि सन्‌ 
३७ में शस्त्रास्त्रों की तैयारी पर प्रति मिनट ३०० पौण्ड व्यय हो रहा 
था। इन सब तैयारियों का अनिवार्य परिणाम दूसरे विश्वयुद्ध के रूप 
में प्रतिफलित हुआ और उसमें सब राष्ट्रों का मिलाकर अस्सी अरब 
पौण्ड व्यय हुआ--अनुमानत: १० करोड़ रुपया प्रतिदिन। 

इस प्रकार सब ओर से विचार करने पर शान्ति का एकमात्र वेदोक्त 
मार्ग “'स्वधया परिहिता: '' (परिश्रम करने के बाद जो वस्तु जितनी 
मात्रा में अपने भाग में आवे, वही अमृतोपम ग्राह्म ) ही है। 

इस दिशा में वर्तमान अर्थशास्त्र के विद्यार्थी इस पर आपत्ति उठाते 
हुए इसे अव्यवहार्य बताते हैं; आक्षेप करते हुए कहते हैं कि वेद का 
अपने भाग पर सन्तुष्ट रहने का उपदेश उस समय का है, जब संसार 
में जनसंख्या बहुत कम थी और उपभोग की समस्त सामग्री आवश्यकता 
से कहीं अधिक थी। प्रत्येक व्यक्ति तृप्त था, इसलिए इस उपदेश को 
अपने आचरण में लाने में कोई कठिनाई नहीं थी। किन्तु ज्यों ही जनसंख्या 
बढ़ी, यह उपदेश प्रभावहीन हो गया, क्योंकि जिस प्रकार खाली बोरी 
खड़ी नहीं हो सकती, जब तक कि उसके पेट में अन्न न भरा जावे, 
इसी प्रकार भूखा व्यक्ति कभी ईमानदार नहीं हो सकता। “'बुभुक्षित: 
किन्न करोति पापम्‌ ''-- भूखा क्‍या पाप नहीं करता! प्रकृति का नियम 
यही है--खाद्य वस्तुएँ अड्भगणितीय अनुपात (&लफ्राशलां2३ ए४०5) से 
एकैकश: बढ़ती हैं और खानेवाले जीवों की वृद्धि गुणोत्तर श्रेणी- अनुपात 
((०९००7॥॥८0॥८०] 720०५) अर्थात्‌ दो गुणा-क्रम--दो से चार, चार से आठ, 
आठ से सोलह के क्रम से होती है। इसलिए उपभोक्ता सदा अधिक 
और उपभोग्य वस्तुएँ सदा न्यून रहेंगी। 

प्रकृति के प्रत्येक वर्ग में यह नियम देखने को मिलता है-- 
वनस्पति-जगत्‌ू, थलचर, जलचर और नभचर में आश्चर्यजनक ढड़ः से 


आजीवन आचरणीय चार उत्तम कर्म २३५८ 


मा न न मी मा न मा आम आल आल कल न आल आय कक कल की आम मा > आकर मंजर बजरंग मम न्नॉन्न्ॉ्न्ॉँन्न्?ॉन्न्?”ॉॉ्न्ॉँॉन्न्?ॉंनन्ि 


वृद्धि होती है और जिस उदारता से प्रकृति उन्हें बढ़ाती है, उतनी ही 
क्रूरता से उनका नाश भी करके उतनी ही मात्रा में उन्हें रहने देती है, 
जितनी कि सन्‍्तुलन के लिए. आवश्यक है। 

उदाहरण के लिए एक वट अथवा पीपल के वृक्ष को देखिये। एक 
वृक्ष के ऊपर लाखों फल-लगते हैं। एक-एक फल में बहुत-से बीज 
होते हैं। प्रत्येक बीज में उतना ही बड़ा वृक्ष उत्पन्न करने की क्षमता 
है। कल्पना कीजिये कि एक वृक्ष के करोड़ों बीज भूमि पर गिरकर 
अड्डूरित हो जावें और आगे चलकर पूर्ण वृक्ष बनकर उन पर लाखों - 
लाखों फल लगें और यही क्रम जारी रहे तो समस्त पृथिवी को केवल 
एक वट या पीपल का पेड़ ही घेर लेगा, अन्य किसी वनस्पति अथवा 
प्राणी के लिए एक इञ्ध भूमि भी नहीं बचेगी। किन्तु होता यह है कि 
इन वृक्षों पर लगे फलों में से कुछ को अनेक प्रकार के पशु-पक्षी खा- 
पचा जाते हैं, कुछ पृथिवी पर गिरकर पैरों-तले पिसकर नष्ट- भ्रष्ट हो 
जाते हैं, कुछ को अड्छडूरित होने पर कीड़े-मकोड़े काट डालते हैं, कुछ 
को और बड़ा होने पर भेड़, बकरी, ऊँट, हाथी आदि चर जाते हैं, कुछ 
आँधी-तूफ़ान में नष्ट हो जाते हैं, कुछ को मनुष्य अपने इन्धन और 
इमारत की आवश्यकता-पूर्त्ति के लिए काट लेते हैं। परिणाम यह होता 
हु कि संसार में ये वक्ष उतने ही रहते हैं, जितने कि प्रकृति को अभीष्ट 

| 

यही बात पशु-पक्षी व जलचरों की है। अन्य जीवों की अपेक्षा 
प्राणि-शास्त्र के जानकार मछली की तो आश्चर्यजनक वृद्धि का वर्णन 
करते हैं। इन जानकारों का कहना है कि ''कॉड फ़िश '' तीन वर्ष के 
बाद ८० से ९० लाख तक अण्डे एक बार में देती है। तीन वर्ष के 
बाद यदि प्रत्येक उत्पन्न हुई मछली जीती रहे और इसी अनुपात में ये 
मछलियाँ उत्तरोत्तर बढ़ती रहें तो केवल एक मछली से चालीस नील 
(४०,००,००,००,००,००,००) मछलियों की वद्धि होकर समुद्र भर 
जाए। किन्तु यहाँ भी प्रकृति का वही नियम चलता है। कुछ अण्डे 
टकराकर ही नष्ट हो जाते हैं। बहुत अधिक मात्रा में बड़ी मछलियाँ 
छोटी मछलियों को निगल जाती हैं। कुछ पर बाबू लोग हाथ फेर देते 
हैं। मछलियाँ समुद्र में उतनी ही बच पाती हैं, जितनी कि प्रकृति को 
अभीष्ट हैं। 

मनुष्य-संख्या की वृद्धि के लिए विशेषज्ञों ने यह सिद्धान्त माना 
है कि अपवाद को छोड़कर मानव-समुदाय प्रति पच्चीस वर्षो में दूना 
हो जाना चाहिए। वैसे इस प्रकार के उदाहरण हैं जब १५ वर्षो में ही 
जनसंख्या दुगुनी हो गई। अमेरिका में कुछ बस्तियों के सब प्रकार से 
समृद्ध होने के कारण १५ वर्ष की अल्पावधि में ही उनकी आबादी 
दूनी हो गई। इसी अनुपात में चाहे विज्ञान कितना ही बल लगा ले, 
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वह उस जनसंख्या के निर्वाह के साधन नहीं जुटा सकता। उदाहरण 
के लिए भारत की जनसंख्या इस समय ८० करोड़ है और देश में सबकी 
उदरपूर्त्ति के लिए अन्न है, किन्तु पच्चीस वर्ष बाद यह जनसंख्या फिर 
दूनी हो जाएगी और पचास वर्ष के पश्चात्‌ फिर दूनी हो जाएगी। स्पष्ट 
है कि इस वृद्धि की आवश्यकता- पूर्ति के साधन कभी नहीं जुटाए जा 
सकते, अत: प्रकृति अपनी आबादी को नियमित रखने के लिए वनस्पति 
और पशु-जगत्‌ के समान अपने नियम यहाँ भी लागू रखती है। 

जहाँ- जहाँ जनसंख्या सीमा पार करने लगती है, वहाँ-वहाँ कहीं 
भयंकर महामारियाँ फैलती हैं, कहीं हैज़े का प्रकोप होता है, कहीं भूकम्प 
आदि आप त्तियाँ जीवन-संहार करती हैं और कहीं भीषण युद्ध छिड़ 
जाते हैं, जिनमें करोड़ों व्यक्ति मर-खप जाते हैं। अत: आपका अपने 
भाग पर ही सन्तुष्ट रहने का वेदोपदेश पुराना पड़ गया और आज के 
युग में व्यवहार्य नहीं है। युद्ध और सद्भूर्ष भी जनसंख्या को नियमन्त्रित 
रखने का प्रकृति का एक उपाय है।. 

इस शड्ुग का समाधान यह है कि मनुष्य एक बुद्धिजीवी प्राणी 
है। वह हित और अहित को ध्यान में रखकर कार्य में प्रव॒त्त होता है। 
वेद और शात्त्र में मनुष्य की सम्पूर्ण मर्यादित दिनचर्या का वर्णन है। 
यदि उसके अनुसार उसका जीवन हो, तो फिर जनसंख्या-वद्धि का प्रश्न 
हो नहीं उठता। पशु और पक्षी विवेकशून्य होने से प्रकृति की प्रेरणा 
पाकर सन्‍्तति उत्पन्न करने में प्रवृत्त होते हैं। उत्पन्न होने पर बच्चे कैसे 
पलेंगे 2? यदि परिस्थितियाँ प्रतिकूल हैं, तो उनका उत्पादन ही न किया 
जाय आदि चिन्तन उनकी शक्ति से बाहर की वस्तु है। शास्त्रीय भाषा 
में कहें तो विधि और निषेध मानव के लिए है, अन्य जीवों के लिए 
नहीं । 

वेद और शास्त्र ने गृहस्थ में जाने के लिए भी कतिपय योग्यताओं 
का होना अनिवार्य बताया है। साथ ही विवाह की एक मुख्य विधि 
'सप्तपदी ' में यह विशेषरूप से बताया कि सनन्‍्तान कब हो? 

वर-वधू को पुरोहित उत्तर दिशा के ईशान कोण में खड़ा करके 
सर्वप्रथम कर्त्तव्य की ओर ध्यान आकृष्ट करने के लिए प्रथम पग रखवाता 
हुआ कहलवाता है--' ' इषे एकपदी भव ' '--मर्यादित उपायों से अन्नादि 
सामग्री एकत्र करने के लिए यह तेरा प्रथम पग है। दूसरा पग रखवाता 
हुआ पुरोहित कहता है--''ऊर्ज द्विपदी भव''--युक्त आहार-विहार 
द्वारा बलसञ्जय के लिए यह दूसरा क़दम है। निर्बल मनुष्य न खाने- 
पीने का आनन्द ले सकता है, न सम्मान से जी सकता है, साथ ही 
सन्‍्तान के रूप में भी राष्ट्र को योग्य प्रतिनिधि नहीं दे सकता। इसके 
बाद तीसरा पग रखवाते हुए कहलवाया जाता है--' ' रायस्पोषाय त्रिपदी 
भव ' सम्पत्ति आदि जीवन को सुखमय बनाने के साधनों को जुटाने 





आजीवन आचरणीय चार उत्तम कर्म २३७ 


के निमित्त यह तीसरा क्रदम है। इसके बाद चौथा पग रखवाते हुए 
कहलवाया जाता है--''मयोभवाय चतुष्पदी भव ''--परिवार और 
समाज में यथायोग्य व्यवहार के द्वारा सुख और शान्ति का वातावरण 
बनाने के लिए चौथा पग है, अर्थात्‌ पहले घर में पवित्र अज्ञ हो, दूसरे 
शरीर में बल हो, तीसरे सम्पत्ति की वृद्धि की ठीक-ठीक व्यवस्था हो 
और चौथे सारा वायुमण्डल सुख और शान्ति से भरपूर हो। तब पाँचवाँ 
पग रखवाते हुए कहलवाया जाता है--' प्रजाभ्य: पंचपदी भव -- 
अब सन्‍्तान उत्पन्न करने के लिए पाँचवाँ क्रदम है। अर्थशास्त्री तो केवल 
अन्न की बात कह रहे थे, बेद तो मनुष्य को मनुष्य बनाने के लिए 
सन्‍्तान उत्पन्न करने से पूर्व चार शर्तें आवश्यक बताता है। अत: अतिशय 
आबादी बढने की स्थिति ही कहाँ आती है ? हाँ, मनुष्य भी विचारशीलता 
को छोड़कर पशुवत्‌ आचरण करने लगे तो और बात है फिर तो प्रकृति 
उस पर शासन करेगी ही। अत: बेद का उपदेश अपने स्थान पर सर्वथा 
उचित है कि संसार में शान्ति-स्थापना के लिए आवश्यक है कि मनुष्य 
श्रमोपार्जित अपने भाग पर सन्‍्तोष करे, अन्यथा अमर्यादित भोग और 
लोभ तो सारी वसुधा का अन्न और साम्राज्य पाकर भी तृप्ति नहीं कर 
पाते। ठीक ही कहा था ययाति ने-- 
यत्‌ पृथिव्यां बह्लीहियवोँ हिरण्यं पशव: स्त्रिय:। 
नालमेकेन तत्‌ सर्वमिति मत्वा शमं तब्रजेत्‌॥ 
--महा० उद्योग० ३९।६९ 

“सम्पूर्ण पृथिवी पर चावल-जौ से लेकर सोना, पशु और स्त्रियाँ 
तक जितना भी धन-जन-अन्न है, वह सब एक मनुष्य की इच्छा (तृष्णा) 
की पूर्तति भी नहीं कर सकता, इस तथ्य को हृदयड्रम करके संयम और 
शान्ति से ही काम लेना चाहिए।' 

प्राचीन भारत में वैदिक काल से लेकर महाभारत के कुछ पहले 
तक यह विचारधारा समस्त समाज के जीवन में गहरी बैठी हुई थी। 
ऋषियों ने इस व्यवस्था को और अधिक सरल बनाने के लिए मनुष्य 
की औसत सौ वर्ष की आयु को चार भागों में बाँटकर केवल गृहस्थ 
के २५ वर्ष ही ऐसे रकक्‍्खे थे जिनमें सांसारिक कारोबार चलाने और 
संग्रह करने की आवश्यकता होती थी, अतः वेद की इस मर्यादा को 
वे सावधानी से निभाकर शान्तिपूर्वक जीवन बिताते थे। 

वेद का दूसरा उपदेश है “' श्रद्धया पर्यूढा: ''-- तुम्हारा प्रत्येक 
कार्य सत्य की पहचान करके उसके ऊपर आचरण करने का है।' 
आजकल धार्मिक क्षेत्र में इस श्रद्धा के ऊपर भी बड़ा विवाद है। 
मुसलऊूमान, ईसाई और पौराणिक छोग श्रद्धा का अभिप्राय समझते हैं 
कि मज़हब में अक्छ को दख़ल न देना; इनमें तर्क-वितर्क करने की 
आवश्यकता नहीं है; जो कहा जाय, उस पर आँख बन्द करके विश्वास 
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करके मान लेना चाहिए। इस स्थापना के ऊपर प्रत्येक मत में अनेक 
प्रकार को बिचित्र-विचित्र कहानियाँ प्रसिद्ध हैं, किन्तु ये सारी बातें 
भ्रामक और निरर्थक हैं और श्रद्धा के अपने अर्थ के ही विपरीत हैं। 
श्रद्धा शब्द श्रतू्‌ और धा के योग से बना है। श्रत्‌ का अर्थ है सत्य 
और धा का अर्थ है धारण करना, अर्थात्‌ पहले परीक्षा करके सत्य को 
जानो और फिर उसे धारण करो। दोनों ही बातों की अनिवार्यता है। 
सत्य को बिना जाने कुछ-का-कुछ समझकर आचरण करने लगो तो 
वह भी व्यर्थ है। कोई गुझ्लाफलों को अग्नि समझकर अग्नि जलाना चाहे 
तो कदापि नहीं जला सकता; क्‍योंकि वे अग्रि-कण हैं ही नहीं, अत: 
उनसे अग्रि जलाना भी असम्भव है। साथ ही सत्य को जान ले। किन्तु 
उस पर आचरण न करे, तब भी कुछ बननेवाल्ा नहीं है। उदाहरणार्थ 
एक व्यक्ति ने यह तो जान लिया कि शीत-ज्वर की औषध कुनीन है। 
इसी तथ्य के ऊपर वह भाषण दे कि यह ज्वर कुनीन के सामने कभी 
ठहर नहीं सकता, किन्तु कुनीन खाए नहीं, तो इस सत्य की केवल 
जानकारी से उसे कोई लाभ नहीं होंगा। लाभ तभी होगा जब जाने हुए 
सत्य पर आचरण करेगा। 

महर्षि दयानन्द ने इस तथ्य को उजागर करके मज़हबी दुनिया में 
एक हलचल पैदा कर दी। आज बुद्धिवादी लोग चाहे ईसाई, मुसलमान 
और हिन्दू कोई भी क्‍यों न हों, या तो अपनी धर्म-पुस्तकों में वर्णित 
बात की बुद्धिपूर्वक सद्भति लगाते हैं और यदि यह सम्भव न हो तो 
उसे अस्वीकार करने में भी उन्हें झिझक नहीं होती। 

वैसे मत-मतान्तरों की दुनिया में एक युग ऐसा भी आया था, जब 
किसी विचारशील बुद्धिवादी व्यक्ति ने एक सत्य को अपने ज्ञान के आधार 
पर प्रकट किया, किन्तु वह तथ्य उनके मान्य ग्रन्थ के विपरीत था तो 
उसे बड़ी-बड़ी यातनाएँ दी गईं। फिर भी उसने अपने विचार नहीं बदले 
तो उसे मृत्यु के घाट उतार दिया गया। उदाहरण के लिए गैलिलियो, 
ब्रूनो, हिपेशिया आदि अनेक वैज्ञानिकों का नाम लिया जा सकता है। 

गैलिलियो ने तत्कालीन मान्यता के विपरीत प्रतिपादित किया कि 
भूमि ही सूर्य के चारों ओर घूमती है, न कि सूर्य। इस स्थापना पर 
उसे बहुत बड़ा अपराधी समझा गया और पोप की अध्यक्षता में एक 
धर्म-निर्णायक सभा (4०ंझंं०० 0०७०) ने उसे १० वर्ष का कारावास 
दिया। जो निर्णय उन्होंने किया, वह निम्न शब्दों में है-- 
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अर्थात्‌ गैलिलियो की “'प्रथम स्थापना कि--' सूर्य केन्द्र है और 
वह भूमि के गिर्द नहीं घूमता ' मूर्खतापूर्ण, निरर्थक, ब्रह्मविद्या की दृष्टि 
से भ्रमपूर्ण तथा धर्मविरुद्ध है, क्योंकि विशेष रूप से वह धर्मग्रन्थ बाइबल 
की मान्यता का खण्डन करती है। ' भूमि घूमती हे ' मूर्खतापूर्ण, तत्त्वज्ञान 
के विरुद्ध तथा ब्रह्मविद्या के सिद्धान्त की दृष्टि से सत्य-घधर्मग्रन्थ के 
विरुद्ध है।'' 

बस, इसी अपराध में १० वर्ष का कठोर कारावास दे दिया। आगे 
चलकर विज्ञान कुछ और उन्नत हुआ तो धर्माचार्यों ने यह कहना प्रारम्भ 
कर दिया कि विज्ञान का क्षेत्र पृथक्‌ है और श्वर्म का पृथक्‌। विज्ञान 
के आधार पर धार्मिक विश्वासों को नहीं छोड़ा जा सकता | यही मनोवृत्ति 
न्यायाधीशों के न्यायिक निर्णयों के विषय में भी थी। 

पोप लियो तेरहवें (209० 9० जया) ने यह आदेश दिया कि-- 
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अर्थात्‌ ' मजिस्ट्रेट की आज्ञापालन के लिए ईसामसीह के आदेशों 
का उल्लड्भडन करना पाप है। नागरिक नियमों के प्रतिपालन के आधार 
पर चर्च के कानून को ठुकराना धर्मसड्भत नहीं है।' 

कुछ समय और बीतने पर यह स्थिति भी बदली और बीसवीं 
सदी में वे अन्थविश्वास हिल गए। यीसु मसीह भक्तों के उद्धार के लिए 
प्रभु से सिफारिश करेगा, इस मान्यता का खण्डन करते हुए ' डिसरायली ' 
कहता है-- 
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अर्थात्‌ ' मनुष्य चाहता है कि रचयिता और उसकी सृष्टि में रहनेवाले 
जीवों का परस्पर सीधा सम्बन्ध हो । इस सम्बन्ध से मनुष्य अपने अस्तित्व 
के कठिन-से-कठिन कार्यों को सिद्ध कर लेगा।' कार्लाइल जैसों को 
विवश होकर अन्त में कहना पड़ा-- 
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अर्थात्‌ ' मुझे यह सम्भव नहीं दिखाई देता कि कोई ईमानदार शिक्षित 
व्यक्ति ऐतिहासिक ईसाई मत में अधिक काल तक विश्वास रख सकेगा। ' 

सितम्बर सन्‌ १९३४ में मॉडर्न चर्चमैन्स कांग्रेस बर्मिघम (१०0०7 
(फफाणागला'5 0०ाष्टा255, शंगाए्टी)शा) में भाषण करते हुए बर्मिंघम के 
डॉ० बिशप ने कहा-- 
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“' बाइबल के उत्पत्ति-प्रकरण के प्रथम अध्याय की, जो स्वाभाविक 
तौर पर सब अंग्रेज़ बालकों को स्कूलों में पढ़ाया जाता है, वैज्ञानिक 
निष्कर्षों के साथ सड़ति नहीं लगाई जा सकती। हम धर्मग्रन्थ बाइबल 
की निर्श्रन्तता के सिद्धान्त को अब स्वीकार नहीं कर सकते।”' 

इसी सभा के सभापति प्रो० बेथूनबेकर ने जो कैम्ब्रिज में ५४9 
(दिव्य विधा) के प्रोफेसर हैं, स्पष्ट शब्दों में कहा-- 
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“यद्यपि भूतकाल में ईसाई गिर्जाघरों में न्यू टेस्टामेण्ट को अक्षरश: 
सत्य माना जाता रहा है, आज हम वैसा नहीं कर सकते। हम जानते 
हैं कि वस्तुत: ईसा की उत्पत्ति, उसके पुनरुत्थान आदि का वत्तान्त ठीक 
उस रूप में नहीं हुए जैसा कि बाइबल में वर्णित है।'' 

लगभग यही स्थिति इस्लाम की हुई। वहाँ भी मज़हबी बातें बुद्धि 
की तुला पर तोली जाने लगीं। सर सय्यद अहमद खान ऋषि दयानन्द 
से इतने प्रभावित थे कि उन्होंने बहुत-सी बातों को अलड्जार का रूप 
देकर उसको बुद्धि-सज्भत बनाने का यत्र किया। सर शय्यद शैतान के 
विषय में लिखते हैं--*' अब ख़याल करो कि कुरआने-मजीद में 'शैतान 
लफ़ज या नाम आया है, मगर उसकी हक़ीक़त व माहियत कुछ बयान 
नहीं हुई। दिन-रात हमको शैतान बहकाता है और गुनाहों में फँसाता 
है, मगर वजूद ख़ारिजी महसूस नहीं होता । बल्कि हम बिलयक़ीन पाते 
हैं कि खुद हम ही में एक क़ुव्वत है जो हमको सीधे रास्ते से फेरती 
है, हमको बेइन्तहा ( अनेकानेक तरीक़ों से) बहकाती है। हम शैतान 
समझकर उसकी दाढ़ी पकड़ लेते हैं और ज़ोर से तमाचा मारते हैं। 
मगर जब आँख खुलती है तो अपनी ही सफ़ेद दाढ़ी अपने हाथ में 
और अपना ही गाल लाल देखते हैं।'' (तहज़ीबुलइख़लाक़, जिल्‍्द दो, 
पृष्ठ १९६) इस सन्दर्भ में मन को ही शैतान बताकर उसे बुद्धिगम्य 
बनाने का यत्र किया है। फिर इसके आगे पृष्ठ ३७६ पर लिखते हैं--- 

““उन गलत क़िस्सों में से जो मुसलमानों के यहाँ मशहूर हैं, एक 
क्रिस्सा इमाम महदी आख़िरुज़्ज़माँ के पैदा होने का है। इस क़िस्से की 
बहुत-सी हदीसें कुतुब अहादीज़ में भी मज़कूर हैं। मगर कुछ शुबह 
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नहीं कि सब झूठी और मसनूई हैं।”” 

सनातनधर्म की दुनिया कुछ निराली है । इन्होंने भी आर्यसमाज और 
ऋषि दयानन्द के मार्ग को व्यावहारिक रूप में तो अपनाया है, किन्तु 
स्पष्ट स्वीकार करने का साहस अभी तक नहीं है । आज गड़ग के अवतरण 
की कहानी कोई इस रूप में नहीं मानता कि शिवजी की जटाओं से 
निकलकर हिमालय पर गिरी और फिर उसे राजा भगीरथ तप करके 
पृथिवी पर उतार लाए। अब कोई स्त्री-शिक्षा का विरोध भी नहीं करता। 
हाँ, इतना साहस अभी नहीं आया है कि खुले रूप में वेदाध्ययन की 
वकालत करे । काशी के मूर्धन्य विद्वान्‌ स्‍्व० पं० गोपालदत्त दर्शन-केसरी 
का भाषण काशी में मैंने स्वयं सुना, जिसमें उन्होंने स्त्री-जाति की शिक्षा 
को पूरी वकालत की। अब स्त्री को नरक का द्वार और पैरों की जूती 
भी कोई नहीं बताता, अपितु गीता प्रेस गोरखपुर से निकलनेवाले मासिक 
पत्र “कल्याण ' के नारी अड्डू में स्त्री-जाति की महत्ता का वर्णन करते 
हुए कवि ने यहाँ तक लिखा कि--''जो पै ये न होय रानी राधे कौ 
रकार हूतो, मोरे जानी ' राधेश्याम ' आधेश्याम रहते '', अर्थात्‌ ' राधेश्याम 
में पूरी राधा को नहीं, केवल राधे के 'र्‌' को भी हटा दिया जाय तो 
राधेश्याम आधेश्याम रह जाएँगे।” इसी से स्त्री की महत्ता सिद्ध है। 

प्रसिद्ध कथानकों की बुद्धिपूर्वक सड़ति लगानी भी प्रारम्भ हो गई 
है, यथा शिव की जटाओं से गड़ग के निकलने की बुद्धिपूर्वक सद्भति 
यह है कि शिव हिमालय का ही एक पर्यायवाची शब्द है। हिमालय 
के छोटे-छोटे प्रत्यन्त पर्वत ऐसे ही हैं, जैसे सिर के पीछे की ओर जटाएँ 
पड़ी हों । इस स्थापना की पुष्टि इस बात से स्पष्ट रूप में होती है कि अब 
भी भूगोल में कालका के ऊपर की हिमालय की पहाड़ियों का नाम 
'शिवालक ' प्रसिद्ध है। शिव हुआ हिमालय और ' अलक ' कहते हैं बालों 
को--जैसे शिर के बाल (जटा) पीछे की ओर होते हैं उसी प्रकार ये 
पहाडियाँ हैं, जिन्हें शिवालक कहा जाता है। 'हर ' नाम भी हिमालय का 
है। 'हरद्वार' नाम के शहर का नाम भी हरद्वार इसीलिए रक्‍्खा गया कि 
वह हिमालय पर जाने के लिए प्रवेशद्वार के समान है। अब शिव की 
जटाओं से गड़्गा निकलने की बात स्पष्ट और बुद्धिसद्भग्त हो गई कि 
हिमालय के एक पर्वत- भाग से गड्भग का स्रोत निकला है। किन्तु सनातन- 
धर्म के क्षेत्र में अभी श्रद्धा के नाम पर बहुत-कुछ करने को शेष है। 

यदि श्रद्धा का वास्तविक रूप हिन्दू-समाज समझ ले तो देश का 
महान्‌ कल्याण हो सकता है। देश का अरबों रुपया प्रतिवर्ष निरर्थक 
चल्श जाता है। भिन्न-भिन्न नदियों, तालाबों, समुद्रों पर विशेष-विशेष 
पर्वों पर पड़नेवाले स्त्रानों पर ही इस देश की करोड़ों रुपयों की राशि 
व्यय हो जाती है। प्रतिदिन नदियों के ऊपर से गुज़रनेवाली रेलगाड़ियों 
के डिब्बों में से, बसों में से लाखों हिन्दू-यात्री नदियों में पैसे फेंकते 
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हैं। मोटे रूप से सोचने पर यह राशि एक मास में लाखों में बैठती 
होगी। यदि यही पैसा शिक्षा अथवा स्वास्थ्य के काम आवबे तो राष्ट्र 
का कितना भल्रा हो सकता है! 

अतः: श्रद्धा के विषय में बहुत अज्ञान है और इसका निरन्तर सन्तुल्ित 
विचार देकर समाधान करना चाहिए। श्रद्धा का वास्तविक रूप नास्तिकता 
और अन्ध श्रद्धा दोनों के बीच में है। निर्णीत सत्य के ऊपर भी आचरण 
न करना नास्तिकता है और आँख मींचकर प्रत्येक बात को माथा झुकाकर 
मान लेना और करने लूग जाना अन्ध श्रद्धा है। ये दोनों ही मानव- 
समाज के लिए हानिप्रद हैं। 

निर्णीत सत्य को आचरण में लाने की प्रबल इच्छा और हक ही 
श्रद्धा है। उसके बिना आचरण ख़ानापूरी है और इस भावना-विहीन 
कर्म का मन और शरीर पर कोई प्रभाव नहीं होता। वह उसी प्रकार 
नीरस व्यापार है, जैसे बिना साज़ का संगीत। ु 

ऐतरेय ब्राह्मण में आया है कि यजमान अपलीक नहीं होना चाहिए। 
यदि सांसारिक पत्नी नहीं है तो न सही, एक पत्नी ऐसी है जो सदा 
साथ है; हाँ, भावनापूर्वक उससे परिचय की आवश्यकता है-- 

अपलीक: कथमग्रिहोत्रं जुहोति, श्रद्धा पत्नी, सत्यं यजमान:, 
श्रद्धा सत्यं। तदित्युत्तमं मिथुन, श्रद्धया सत्येन मिथुनेन स्वर्गाल्लो- 
काखयतीति॥। --ऐतरेय० ३२।१० 

“बिना पत्नी के अकेला कैसे यज्ञ करे ? नहीं, यह अकेला नहीं है, 
यहाँ श्रद्धा पल्ली है और सत्य यजमान है। यह जोड़ा सबसे उत्तम है। 
श्रद्धा और सत्य के जोड़े से मनुष्य अपना अभीष्ट सिद्ध कर सकता 
है।” इसका एक आशय यह भी निकला कि श्रद्धा-( भावना) -विहीन, 
कर्म 'विधुर ' है और सत्य-विहीन श्रद्धा 'विधवा ' है। दोनों ही सामाजिक 
दृष्टि से पज्ञ हैं, अतः श्रद्धा ही धर्म की चेतना है। इसीलिए मन्त्र में 
उपदेश है '' श्रद्धया पर्यूढा: ' '-- आजीवन तुम्हारा प्रत्येक अनुष्ठान श्रद्धा 
से सुवासित हो। 

उपयोगी समझकर क्रग्वेद का श्रद्धासृक्त १०। १५१। १ और उसका 
धारावाहिक अर्थ भी यहाँ दिया जाता है-- 

श्रद्धयाग्रि: समिध्यते श्रद्धया हूयते हवि:। 
श्रद्धां भगरय मूर्थनि वचसा बवेदयामसि॥ १॥। 

--सच्ची भावना से प्रेरित होकर ही हम अग्रि प्रज्वलित करें| सच्ची 
भावना से ही तल्लीन होकर हम यज्ञ में आहुति दें। महान्‌ परमात्मा की 
वेद-वाणी से सत्य भावना को ही हम अपने मस्तिष्क में धारण करें। 

प्रियं श्रद्धे ददतः प्रियं अ्रद्धे दिदासतः। 
प्रियं भोजेषु यज्वस्विदं म उदितं कृधि॥ २॥ 
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हे श्रद्धे! तेरे प्रभाव से मेरा यह उत्थान दानी को प्रिय लगे; 
जो देने की कामना करें, उन्हें भी रुचिकर लगे। प्रजा के संरक्षक और 
पालक भी मेरे इस उत्कर्ष को प्रेम की दृष्टि से देखें। 

यथा देवा असुरेषु श्रद्धामुग्रेषु चक्रिरे। 
एवं भोजेषु यज्वस्वस्माकमुदितं कृधि॥ ३॥ 

--जिस प्रकार विजय और उत्कर्ष चाहनेवाले देवलोग शत्रुओं को 
भय-त्रस्त करनेवाले बलवानों पर प्रेम और विश्वास कर लेते हैं, उसी 
प्रकार मेरा उत्थान भी उनको श्रद्धायोग्य और विश्वासयोग्य लगे, मेरी 
शक्ति और उन्नति को वे कष्टदायक न समझें। 

श्रद्धां देवा यजमाना वायुगोपा उपासते। 
श्रद्धा हृदय्ययाकूत्या श्रद्धया विन्दते बसु ॥ ४॥ 

--वायु के समान प्रबल शक्तिसम्पन्न तेजस्विजन अपनी शक्ति को 
रक्षा के काम में लगाते हुए याज्ञिक श्रद्धा से ओत-प्रोत होकर अपनी 
हार्दिक भावना से श्रद्धा की अर्चना करें और उससे परम ऐश्वर्य के 
अधिकारी बनें। 

श्रद्धां प्रारतवामहे श्रद्धां मध्यन्दिनं परि। 
श्रद्धां सूर्यस्य निम्रुचि श्रद्धे श्रद्धापयेह नः ॥ ५॥ 

>5हमारे प्रात: के कार्य श्रद्धापूर्वक हों, मध्याह्न व सायं के कार्य 
भी उसी पवित्र और सत्य भावना से हों | हे श्रद्धे ! तू हमें श्रद्धामय बना 
दे। 

मन्त्र की शेष दो बातों का कतिपय वाक्‍कयों में केवल आशय बताना 
उचित होगा। 

मन्त्र में तीसरा उपदेश है--'' दीक्षया गुप्ता: '--तुम लोग दीक्षा 
से सुरक्षित रहनेवाले हों। शिक्षा के दो भेद हैं--एक शिक्षा और दूसरी 
दीक्षा। शब्दमय ज्ञान का नाम शिक्षा है। वह शब्दमय ज्ञान आचरण 
के माध्यम से जब हमारे आन्तरिक जीवन का अड्ग बनता है, तो दीक्षा 
कहा जाता है, अतः दीक्षा ही तत्त्व की वस्तु है और वह निश्चित रूप 
से आत्मा की रक्षा करती है। क्‍ 

मन्त्र की चौथी बात है--''यज्ञे प्रतिष्ठिता: '--सबका जीवन 
याज्ञिक भावना में सब प्रकार से निहित हो। यह जड़ और चेतन संसार 
एक-दूसरे के सहयोग और सद्भतिकरण से चल रहा है। यदि इस श्रृड्डुला 
को एक कड़ी भी टूट जाय तो सब काम ठप्प हो जाएँगे। 

चारों वेदों में एक प्रश्न है-- 

“'पृच्छामि यत्र भुवनस्य नाभि: '' 
--कऋऋ० १।१६४। ३५; यजु० २३।६२; अथर्व० ९।१५०। १५४ 

*' समस्त संसार का केन्द्रबिन्दु (धुरी) क्‍या है जिस पर यह चल 








>> ॥5 वदशिधिन कि लिशविकल कलर हि 04 इ का 
रहा है, जिस पर इसका अस्तित्व है ?!””' इस प्रश्न का चोरों वेदों में 
एक ही उत्तर है-- 

*'अयं यज्ञों भुवनस्य नाभिः '' 

'“यह यज्ञ की भावना ही धुरी है, जिस पर यह संसार घूम रहा 
है।'' यज्ञ की भावना, त्यागपूर्वक भोग की भावना, खिलाकर खाने की 
भावना, परिवार में से छुप्त हुई तो परिवार बिखरा और राष्ट्र में से लुप्त 
हुई तो राष्ट्र नष्ट हुआ। यदि सारे संसार का अस्तित्व है तो यज्ञ की 
भावना पर। यह बात गीता में निम्र शब्दों में कही-- 

सहयज्ञा: प्रजा: सृष्ट्वा पुरोवाच्र प्रजापतिः | 
अनेन प्रसविष्यध्वमेष वोउस्त्यिष्टकामशध्षुक्‌ ॥। 
>+गीता ३।॥१० 

“प्रभु ने मानव-समाज को यज्ञ के साथ उत्पन्न करके कहा कि 
इस यज्ञ की भावना का पालन करते हुए फूलो-फलो। इससे तुम्हारी 
सब कामनाएँ पूर्ण होंगी।!! 

मन्त्र के अन्तिम शब्द हैं '' लोको निधनम्‌ ' '--ये आचरण मनुष्यमात्र 
को मृत्युपर्यन्त करते रहने चाहिए। 


....] 


( २६) 
देद रूब वसात्यविद्याउशें कर पुब्स्तक डै 
यस्मात्पक्वादमृर्ते संबभूव यो गांयतन््या अधिपति॑ भूव॑ । 
यस्मिन्वेदा निहिता विश्वरूपास्तेनौंदनेनातिं तराणि मृत्युम्‌॥। 
+-अथर्व० ४।३५।६ 
ऋषि:--प्रजापति: ॥ देवता--अतिमृत्यु: ॥ छन्‍्द:-त्रिष्टुप्‌ ॥ 

अन्वय:--यस्मात्‌ पक्‍चवात्‌ अमृतं सम्बभूव यः गायजन््या: 
अधिपतिः: बभूव यस्मिन्‌ विश्वरूपा: वेदाः निहिताः तेन ओदनेन 
मृत्युम्‌ अतितराणि॥ 

शब्दार्थ--( यस्मात्‌ पक्‍वात ) जिस परिपक्व [ ओदन] से ( अमृतं ) 
अमृत ( सम्बभूव ) उत्पन्न हुआ है, ( यः ) जो ( गायत्र्या: ) गायत्री का 
( अधिपतिः ) स्वामी (बभूव ) था और है ( यस्मिन्‌ ) जिसमें 
( विश्वरूपा: वेदाः: ) समस्त शब्दमय ज्ञानरूप वेद ( निहिताः ) निहित 
हैं (तेन ओदनेन ) उस कारणभूत तत्त्व से ( मृत्युम ) मृत्यु को 
( अतितराणि ) तर लूँ। 

व्याख्या--इस मन्त्र में '“यस्मिन्‌ वेदा निहिता विश्वरूपा: ' '-- 
विश्व का रूप वेद में निहित है, इसी भाव को ध्यान में रखकर ऋषि 
दयानन्द जी महाराज ने आर्यसमाज के तीसरे नियम में “वेद सब 
सत्यविद्याओं का पुस्तक है ' शब्द लिखे। अपनी इसी धारणा के अनुसार 
ऋषि ने वेदमन्त्रों से बीजरूप में प्रमाण उद्धत करके इस बात का दिग्दर्शन 
भी कराया कि तारविद्या, जलयान तथा विमानादि समस्त वैज्ञानिक 
प्रक्रियाओं का संक्षिप्त और सूक्ष्म वर्णन वेद में विद्यमान है। ऋषि ने 
अपने महान ग्रन्थ 'ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका ' में इन सब स्थापनाओं की 
पुष्टि में वेदों से प्रमाण उद्धत किये हैं। 

ऋषि के समकालीन तथाकथित पौरस्त्य और पाश्चात्य पण्डितों 
ने इस मान्यता की खिल्ली उड़ाई। 

सायणाचार्य-लिखित चारों वेदों की भूमिका के सम्पादक श्री पं० 
बलदेव उपाध्याय, एम०ए० साहित्याचार्य लिखते हैं--''कैरपि समाज- 
विशेषानुरागमादधानेर्वेदानां विधीयते5ध्ययनं सहपरिश्रमेण'"** 
परन्तु भम्त्रोच्चयारणं कुर्वन्त: सततं कदर्थयन्ति।' ' 

“'समाज-विशेष से प्रेम रखनेवाले कुछ लोग ( अर्थात्‌ आर्यसमाजी ) 
बहुत परिश्रम से वेद पढ़ते हैं। किन्तु"**“मन्त्रों को उच्चारण करते हुए 
उनकी दुर्गति करते हैं।”' 

अपरखश्ञामी वेदेषु नवीनानामपि आधुनिके: पाश्चात्यविज्ञान- 


६-8 व है. 7 कल ला मी 0 हक 
वेदिशभि: प्राकाश्यं नीतानामाविष्काराणां धूम्रयान-वायुयान- 
तडिच्छकटं स्वनग्राहादीनां नैव कल्पितां सम्भावनामपि तु वास्तविकी 
सत्ता वेदे मन्यन्ते। सर्वेषामाविष्कृतामाविष्करिष्यमाणाञ्ष विज्ञान 
नामाकरो वेद एवेति तेषामभिमतं मतंमिवावलोक्यते । -- परन्तु एषो5पि 
सिद्धान्तो नैव विद्वज्जनमनोरम: । 

*' अन्यच्च ये लोग वेदों में आधुनिक पाश्चात्य वैज्ञानिकों के द्वारा 
निर्मित नवीन आविष्कार रेलगाड़ी, वायुयान, ट्राम, टेलीग्राफ़ और 
टेलीफोन आदि की, जिनकी वेद में कल्पना भी नहीं की जा सकती 
थी, वास्तविक सत्ता वेद में मानते हैं। सभी वैज्ञानिक आविष्कार जो 
अबतक हो चुके हैं और आगे चलकर होंगे, उन सब की खान वेद 
को ही ये लोग स्वीकार करते हैं। परन्तु विद्वानू लोग इस मान्यता को 
ठीक नहीं मानते।'! 

यह थी मन:स्थिति इन तथाकथित वेद के विद्वानों की। सर्वप्रथम 
तो इन विद्वानों का ध्यान महर्षि मनु की मान्यता की ओर जाना चाहिए 
था। मनु ने कहा-- 

पितृदेवमनुष्याणां वेदए्चक्षु: सनातनम्‌। 
अशक्यश्ञ प्रमेयज्ञ वेदशास्त्रमिति स्थिति: ॥ 
हक कर ९ ७ 

“शुभ और अशुभ को दिखानेवाला पितृदेव मनुष्यों का शाश्वत चश्ु 
वेद है। संसार के सभी रहस्य वेद और शाम्त्र में हैं। यह मर्यादा है।' 

भूत॑ भव्यं भविष्यं चर सर्व वेदात्‌ प्रसिध्यति। 

' अतीत, वर्तमान और भविष्य में भी होनेवाली सब बातें वेद से 
सिद्ध हैं! अर्थात्‌ मानव की सर्वाड्रीण उन्नति के लिए अपेक्षित समस्त 
ज्ञान वेद में है। 

इन पौराणिक विद्वानों को आर्यसमाजियों की रित्रल्ली उड़ाने से पहले 
मनु की इस स्थापना पर विचार कर लेना चाहिए। 

बहुत-से लोगों की, विशेषरूप से अंग्रेज़ी पढ़े-लिखों की, यह 
धारणा है कि स्वामी दयानन्द सरस्वती ने पाश्चात्य वैज्ञानिक उन्नति को 
देखकर वेद से भी उन्हीं बातों को दिखाने का प्रयत्न किया है, किन्तु 
ऐसी सभी बातें उनकी अनभिज्ञता के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। महर्षि 
के समय में तो मोटर तक का निर्माण नहीं हुआ था और विमान का 
आविष्कार तो सन्‌ १९०१ में हुआ। ऋषि के सामने तो वेद और आर्ष 
साहित्य के अतिरिक्त और कुछ था ही नहीं। ऋषि ने पूना के १०वें 
प्रवचन में यह कहा भी था कि मैंने विमान बनाने की पुस्तक देखी 
है। आर्य विद्वान्‌ स्वांमी ब्रह्ममुनि जी ने एक अति प्राचीन भरद्वाज ऋषिकृत 
विमानशास्त्र को खोजकर छपवा दिया है। ऋषि ने अपनी स्थापना की 
पुष्टि में ऋग्वेद के ११ मन्त्र उद्धत किये हैं जिन पर विचार करने से 
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वही परिणाम निकलता है, जो ऋषि ने निकाला है । ऋग्वेदादिभाष्य भूमिका 
में उद्धत अन्तिम मन्त्र है-- 

द्वादश: प्रधयज्ञक्रमेक॑ त्रीणि नभ्यानि क उ तच्चिकेत। 
'तस्मिन्त्साकं विशता न शड्डवोडर्पिताः षष्टिर्न चलाचलास: ॥ 
--ऋ० १।१६४॥। ४८ 
- ऋषिकृत अर्थ--'' इन यानों के बाहर भी खम्भे रचने चाहिए जिनमें 
सब कलायन्त्र लगाए जाएँ । उनमें एक चक्र बनाना चाहिए, जिसके घुमाने 
से सब कला घूमें। फिर उसके मध्य तीन चक्र रचने चाहिएँ कि एक 
के चलाने से सब रुक जाएँ, दूसरे के चलाने से आगे चलें और तीसरे 
के चलाने से पीछे चलें। उसमें तीन सौ बड़ी-बड़ी कीलें, अर्थात्‌ पेच 
लगाने चाहिएँ कि जिनसे उनके सब अड्भ जुड़ जायेँ और उनके निकालने 
से सब अलग-अलग हो जायाँ। उनमें साठ कलायन्त्र रचने चाहिएँ; कई- 
एक चलते रहें और कुछ बन्द रहें, अर्थात्‌ जब विमान को ऊपर चढ़ाना 
हो तो भापषघर के ऊपर के मुख बन्द रखने चाहिए और ऊपर से नीचे 
उतारना हो तब ऊपर के मुख अनुमान से खोल देने चाहिएँ; ऐसे ही 
पूर्व को चलाना हो तो पूर्व के बन्द करके पश्चिम के खोलने चाहियें 
और जो पश्चिम को चलाना हो तो पश्चिम के बन्द करके पूर्व के खोल 
देने चाहिएँ। इसी प्रकार उत्तर व दक्षिण में जान लछेना। इस महागम्भीर 
शिल्पविद्या को सर्वसाधारण लोग नहीं जान सकते, किन्तु जो महाविज्ञान 
हस्तक्रिया में चतुर और पुरुषार्थी लोग हैं, वे ही सिद्ध कर सकते हैं।'' 
इस मन्त्र का भाव मेरे मस्तिष्क में था और मैं विमान-निर्माण में 
कुशल लोगों से समझकर वास्तविकता को परखना चाहता था। यह 
अवसर मुझे सन्‌ ७५-७६ में पार्लियामेण्ट की गृहमन्त्राठय को राजभाषा- 
समिति का सदस्य रहने पर दो बार उपलब्ध हुआ! यह कमेटी एक 
बार बड़लौर की उस फ़ैक्ट्री में गई, जहाँ विमानों की मरम्मत का काम 
होता था और दूसरी बार कानपुर के विमान बनने के कारखाने में गई। 
दोनों स्थानों पर मैंने दो-दो.घण्टे का समय मशीनरी को मूल प्रक्रिया 
को सामान्यतया समझने के लिए लगाया। उन विज्ञान-विशेषज्ञों से बात 
करने के बाद मेरी इन मन्त्रों में पूरी आस्था जम गई। एक विशेष बात 
जो मैंने अनुभव की, वह थी तीन चक्र की | मुझे ऐसा लगा कि सम्भवत: 
इस मशीनरी के विज्ञान में तीन चक्र प्राय: सर्वत्र मूल में विद्यमान हैं । 
ऋषि ने जो मन्त्र उद्धृत किये हैं, इनके अतिरिक्त भी कुछ मन्त्र 

ऐसे हैं, जिनमें बहुत स्पष्ट शब्दों में वैज्ञानिक वर्णन है-- 
अनशएवो जातो अनुभीशुरुक्थ्योरथस्त्रिचक्र: परि वर्तते रज:। 
महत्तद्वों देव्यस्य प्रवाचनं धामृभव: पृथियीं यच्च पुष्यथ॥। 
“कण ४।३६। १ 
अपने ऋग्वेद- भाष्य में इस मन्त्र का भाव ऋषि इस प्रकार लिखते 
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हैं--'' हे मनुष्यो! तुम लोग अनेक प्रकार के अनेक कलाचक्रों तथा पशु 
घोड़ा के वाहन से रहित अग्नि और जल से चलाए गए विमान आदि 
वाहनों को बना पृथिवी, जलों और अन्‍न्तरिक्ष में जा-आकर और ऐश्वर्य 
को प्राप्त होके पूर्ण सुखवाले होओ।”! 

वेद में विद्युद्वाही रथ का भी वर्णन है-- 

आ विद्युन्मदिभर्मरुत: स्वर्के रथेभियात ऋष्टिमदिभरश्वपर्ण: । 

आ वर्षिष्ठया न इषा वयो न पप्तता सुमाया:॥ 

्कऋ० १।८८।१ 

इस मन्त्र में 'विद्युन्मदिभ: '' (बिजलीवाले) ''रथै: '" (विमानों 
से) स्पष्ट में बिजली से चलनेवाले विमान का वर्णन है, जिनका 
आविष्कार अभी तक नहीं हुआ, किन्तु हो अवश्य सकता है। 

अंग्रेज़ी पढ़कर प्राचीन विद्याओं का उपहांस करनेवालों को योगिराज 
अरविन्द घोष ने अपनी गीता की भूमिका के पृष्ठ ३४ पर लिखा है-- 
“* संजय दिव्यदृष्टि (07५०५४॥००) और दूरश्रवण ((।०४४४०८०7००८९८) को 
पा करके दूर से युद्ध-क्षेत्र का लोमहर्षक दृश्य और महारथियों का 
सिंहनाद इन्द्रियगोचर करने में समर्थ हुआ था, तो कदाचित्‌ यह बात 
संजय की दिव्यदृष्टि की प्रासि की अपेक्षा अंग्रेज़ी शिक्षितों के लिए 
अधिक विश्वास-योग्य होती, पर व्यासदेव ने जो दिव्यदृष्टि की शक्ति 
संजय को प्रदान की थी उसको गप्प कहकर हँसी उड़ाई जाती है।”' 

अपने माननीय ऋषि-मुनियों के ज्ञान-तारतम्य से परे रहने तथा 
आधुनिक पठन-पाठनोपार्जित ज्ञान को सर्वोपरि हृदयड्भम करने से हमारे 
भारत के अंग्रेजी पढ़े-लिखे लोगों में एक ऐसी हवा बह निकली है 
कि जिससे अपने पूर्वजों की मान-मर्यादा तो दूर रही, यदि कोई सज्जन 
उनको बातें आधुनिक विज्ञान (]४०१९४७ 52८०7०८) से सद्भगति लगाकर 
प्रकट भी करे तो उसकी बेतरह हँसी उड़ाई जाती है। सबसे बड़ा कटाक्ष 
यह किया जाता है कि ज्यों ही विज्ञान ने कोई आविष्कार संसार के 
सामने उपस्थित किया, त्यों ही अपने भूताभिमानी भारतीय और विशेषकर 
आर्यसमाजी पुरानी अथवा नयी पुस्तकों से कुछ-न-कुछ निकालकर 
उसको तुलना की कोई-न-कोई वस्तु प्रस्तुत कर देते हैं । बड़े-बड़े नगरों 
के चक्रदार जलकार्य (५/७४०० ५/००८७) को वाल्मीकि रामायण वर्णित 
अयोध्यापुरी की सड़कों के छिड़काबे के साथ जोड़ दिया जाता है। 
मोटरकार की तुलना '“रथेन वायुवेगेन '” अथवा राजा भोज के काष्ठ 
के घोड़े से कर दी जाती है। वायुयान को पुष्पक विमान के साथ मिला 
दिया जाता है। फ़ोनोग्राफ़ को सिंहासन-बत्तीसी की कठपुतलियों से 
टेलिस्कोप (००5००००), टेलीफ़ोन तथा वायरलैस टेलीग्राफ को ऋषि- 
मुनियों की दिव्यदृष्टि- श्रवणादि को ऋषि-विभूतियों के साथ मिलाकर 
निपटारा कर दिया जाता है। किन्तु ये सारी चमत्कारपूर्ण विभूतियाँ किस 
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प्रकार छोटे-छोटे सिद्धान्तों पर अवलम्बित हैं, इसका ज्ञान प्रकाशित होने 
पर खिल्ली उड़ानेवाले भी सोचने को बाध्य हो जाते हैं। उदाहरणार्थ 
जलगति-विद्या (न५947985:800०5 & 74५97809797705) का एक साधारण 
नियम लीजिये ए७३(८/ इटट[८5 ॥5 ००७७॥ ]९९८], अर्थात्‌ “जल अपने समतल 
को खोजता रहा है।' यही कारण इसके स्वाभाविक बहाव का है, क्‍योंकि 
यह हो नहीं सकता कि एक स्वच्छन्द जलराशि का एक किनारा ऊँचा 
और दूसरा नीचा रहे । जलराशि तुरन्त ही दोनों किनारों को समतल में 
ले आवेगी। जल का यह “द्रवत्व'-गुण ही बहाव का कारण है। इस 
सिद्धान्त को विज्ञान का साधारण-सा विद्यार्थी भी जानता है। अंग्रेज़ी 
के ए अक्षर के आकारवाली नाली में जल भरें तो दोनों भुजाओं में 
जल की ऊँचाई बराबर रहेगी। यदि कुछ भी विषमता होगी तो पानी 
में भी गति रहेगी। समतल होने पर ही उसमें नि:स्पन्दता होगी। विज्ञान 
ने इसी स्पन्दन तथा चलने की प्रवृत्ति से ऐसे-ऐसे आविष्कार किये हैं 
कि जिन्हें देखकर चकित होना पड़ता है और इन सूक्ष्म चिन्तनों के 
परिणामस्वरूप मानव-समाज को अपरिमित लाभ हुआ है। 

जलगति-विद्या के इसी नियम को पदार्थ-विद्या के हमारे आचार्य 
कणाद मुनि अपने वैशेषिक दर्शन के अध्याय ५, आहिक २, सूत्र ४ 
में इस प्रकार लिखते हैं--' ' द्रवत्वात्‌ स्पन्दनम्‌ '  । वैशेषिक में इसी स्थान 
पर वाटर-पम्प के सिद्धान्त को स्पष्टरूप से बतलाया गया है। वायु के 
बोझ से पानी उसी प्रकार दबा हुआ है, जैसे मोटे मनुष्य के भार से 
एक कमानीदार पलंग (59४7॥९४ ०००) दब जाता है। जैसे ही वह मनुष्य 
उसके ऊपर से उठता है, पलंग की कमानियाँ एकसाथ ऊपर को उभरती 
हैं और पलंग की सतह एकसाथ ५-६ इञ्ध ऊँची उठ जाती है। इसी 
प्रकार जलयन्त्र की पानी से लगी नाली में भी वायु को हवा देने से 
पानी नाली में ऊपर चढ़कर इससे लगी हुई टूँटी (520०० 55०00) से 
बाहर होौज़ में गिरने लगता है। 

वैज्ञानिकों ने इस वायु-शून्यता (8/टा०४ाा॥३ ४४०८७) से पानी 
को २३ फुट तक ऊँचा चढ़ाने का हिसाब लगा रक्खा है। अब देखिये 
वैशेषिक अध्याय ५, आ० २, सूत्र ५ में इसी सिद्धान्त का प्रतिपादन 
*'नाड्यो वायुसंयोगादारोहणम्‌'' अर्थात्‌ “नाली में वायु के न रहने से 
जल ऊपर को चढ़ता है।' इससे ही अगले सूत्र में ''नोदनात्‌ पीडनात्‌ 
सयुक्त संयोगाच्च '' में हाइड्रॉलिक प्रैस (77५9057930]]८ [07255) के सिद्धान्त 
का वर्णन किया है तथा इससे आगे के सूत्र में '“वैदिकद्लञ '' कहकर 
अपने मत की पुष्टि वेद द्वारा की है। स्पष्ट है कि इन सब रहस्यों को 
इन ऋषियों ने वेद से जाना। भरद्वाज ऋषि भी अपने विमानशान्त्र में 
वेद का उल्लेख करते हैं। इसी सम्बन्ध में योगिराज अरविन्द का लेख 
भी महत्त्व रखता है-- * 
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किन्तु अब वैज्ञानिक प्रगति के साथ कुछ खुले मस्तिष्क से वेद 
के अध्ययन और खोजों ने अंग्रेज और पौराणिक मस्तिष्कों में भारी 
क्रान्ति ला दी है। अब पौराणिक विद्वान्‌ भी यह स्वीकार करते हैं कि 
वेद में वर्णित मित्र और वरुण किन्‍्हीं देवताओं के नाम न होकर 
“' ऑक्सीजन '” और “'हाइड्रोजन '” उन गैसों के नाम हैं, जिनके मिलने 
से पानी बनता है। इसी प्रकार अनेक वैज्ञानिक तथ्यों को वे अड्भीकार 
करते हैं और उनका समर्थन भी | अत: वेद सब सत्यविद्याओं का पुस्तक 
है। '“यस्मिन्‌ वेदा निहिता विश्वरूपा: '' में रज्षमात्र भी अतिशयोक्ति 
नहीं है, अपितु प्राचीन ग्रन्थों का अनुशीलन हमें इस परिणाम पर पहुँचाता 
है कि अनेक वैज्ञानिक आविष्कार जो प्राचीन समय में थे, मध्यकाल 
में आकर लुप्त हो गए और आज के वैज्ञानिकों की भी अभी वहाँ तक 
पहुँच नहीं हो पाई है। भरद्वाज ऋषिकृत '' अंशुबोधिनी '” के विमान- 
अधिकरण में आए. सूत्र शक्त्युद्गमोधृष्टौ सूत्र पर बौधायन ऋषि की 
वृत्ति निम्र है-- 

शक्त्युद्गमो भूतवाहो धूमयानश्शिरबरोदगम: । 
अंशुवाहस्तारामुखो मणिवाहो मरुत्सरब्र: ॥ 

इस श्लोक में विमान की रचना और उनकी आकाश-सस्ञारी गति 
के आठ विभाग किये हैं-- 

(१) शक्त्युदूगम--बिजली से चलनेवाला, (२) भूतवाह-- अग्नि, 
जल ओर वायु आदि से चलनेवाला, (३) धूमयान-- भाप से चलनेवाला, 
(४) शिखोदगम--पञ्चशिखी के तेल से चलनेवाला, (५) अंशुवाह-- 
सूर्य-किरणों से चलनेवाला, (६) तारामुख--उल्कारस (चुम्बक) से 
चलनेवाला, (७) मणिवाह--सूर्यकान्त, चन्द्रकान्त आदि मणियों से 
चलनेवाला, और (८) मरुत्सखा--केवल वायु से चलनेवाला। इन 
विमानों में से केवल एक ही प्रकार प्रचलित है, अर्थात्‌ तेल (पेट्रोल) 
के द्वारा विमान चलते हैं। सभी जानते हैं कि तेल का साधन उत्तरोत्तर 
क्षीण हो रहा है और एक दिन समाप्त हो जाएगा। व्ययसाध्य भी बहुत 
है। किन्तु वर्णित प्राचीन शैलियाँ यदि विकसित हो जावें तो ये यान 
मोटर से भी सस्ते रहेंगे और आज के स्कूटर से भी सुलभ होंगे। इन 
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विमानों की सुलभता और सरलता के कारण पुराने ऋषि तक भी इन 
विमानों को अपने पास रख लेते थे। भागवत में वर्णित कर्दम ऋषि का 
विमान इसका उदाहरण है। इतिहास से विदित होता है कि बौद्धकाल 
तक विमान के बनानेवाले कारीगर हमारे देश में थे। धम्मपाद के बोधि 
राजकुमार वत्थु पृष्ठ ४१० में इसी प्रकार के कारीगर की एक घटना 
का उल्लेख है। 

घटना इस प्रकार है कि बोधि राजकुमार ने एक महल बनवाया। 
बनानेवाले कारीगर ने उसे अद्भुत और अनूठा बनाया। बोधिराज के मन 
में विचार आया कि यह कारीगर किसी दूसरे व्यक्ति का भी इसी प्रकार 
का महल न बना दे, इसलिए इसके हाथ कटवा लेने चाहिएँ। राजकुमार 
ने अपना यह विचार अपने एक साथी को बता भी दिया। राजकुमार 
के इस साथी ने राजकुमार के इरादे की सूचना कारीगर को दे दी। 

कारीगर चिन्तित हुआ और उसने अपनी पत्नी को कहला भेजा 
कि वह घर-द्वार बेचकर और आवश्यक सामान गुप्तरूप से साथ कराकर 
राजदरबार में उस महल को देखने के लिए प्रार्थना-पत्र दे। पत्नी ने अपने 
पति के सन्देश के अनुसार सब व्यवस्था कर ली और राजा से आज्ञा 
प्राप्त करके वह महल देखने गई । उसका कारीगर पति उसे एक कोठरी 
में ले गया और पुत्र दारमरुस सकुनस्स कुच्छियं निसीदयित्वा बात 
पातेन निक्‍सयित्वा पलायि--स्त्री तथा लड़कों-सहित एक गरुड़ यन्त्र 
पर चढ़कर भाग गया और नेपाल के काठमाण्डू में रहने लगा। 

इसी प्रकार एक दूसरी कथा धम्मपाद के कथा वासुलदत्ता वत्थु 
पृष्ठ ९८ में लिखी है कि कौशाम्बी के राजा उदयन से उज्जयिनी के 
राजा चण्डप्रद्योत की शत्रुता थी। प्रद्योत ने राजा उदयन को धोखा देकर 
पकड़ने के लिए एक हस्तीयन्त्र तैयार करवाया। यह हाथी लकड़ी का 
था। इसका रड्भ सफेद था। यह अपने-आप यन्त्र के सहारे चलता था। 
इस हाथी के अन्दर ६० योद्धा बैठ सकते थे। प्रद्योत ने इस हाथी को 
उदयन के जड्डल में छुड़वा दिया। यह उस वन में इधर-उधर घूमने 
लगा। जड़्ल के रक्षकों ने इस हाथी की सूचना राजा उदयन को दी। 
श्वेत हाथी की सूचना पाकर उदयन उस हाथी को पकड़ने के लिए 
स्वयं गया, किन्तु हाथी के अन्दर बैठे सैनिकों ने आक्रमण करके उदयन 
को ही पकड़ लिया। 

इसी ग्रन्थ की कथा विसाख वत्थु पृ० १९५ पर रानी विशाखा के 
महालता नाम के आभूषण की चर्चा है। यह आभूषण सिर से पैर तक 
था। चार महीने में ५०० सुनार इसे बना पाए थे। इसका मूल्य उस समय 
के किसी सिक्के के हिसाब से नौ करोड़ था। इस आभूषण में एक मोर 
बना था, जो प्रत्येक समय विशाखा के मस्तक पर नाचता रहता था। 
इससे पता चलता है कि उस समय यान्त्रिक प्रक्रिया का इतना प्रचलन 
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था कि सुनार जैसे कारीगर भी, जिनका यन्त्रों से सीधा सम्बन्ध नहीं 
होता, इस कला में दक्षता रखते थे। 
भौतिक विज्ञान में भी जो उन्नति प्राचीन काल में थी, वह अद्भुत 
थी और इस समय तक भी वह आज के वैज्ञानिकों को अविदित है। 
अभी पीछे चन्द्रकान्त मणि का वर्णन आया है| इस मणि के द्वारा चन्द्रमा 
से पानी बनाया जाता था। इस पानी के द्वारा अनेक रोगों का उपचार 
होता था। सुश्रुत सूत्र स्थान ४५।३० में लिखा है-- 
रक्षोघ्न॑ शीतलं हृदि ज्वरदाहविषापहम्‌। 
चन्द्रकान्तोदभवं वारि पित्तघ्नं विमलं स्मृतम्‌॥ 
अर्थात्‌ चन्द्रकान्त से बना हुआ जल शीतल, विमल, आनन्द 
देनेवाला, पित्त, ज्वर, दाह और विष का नाश करनेवाला है। यह 
चन्द्रकान्त मणि बादशाह अकबर के समय तक थी। ' आईने-अकबरी ! 
के इंग्लिश अनुवाद में इसका वर्णन निम्न प्रकार है-- 
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उस समय का वैज्ञानिक धरातल कितना उत्कृष्ट था, वह भरद्वाज 
मुनिकृत मन्त्र, यन्त्र और तन्त्र की परिभाषाओं से विदित होता है। मुनि 
अपने यन्त्रार्णव के वैज्ञानिक प्रकरण में इस प्रकार लिखते हैं-- 
मन्त्रज्ञा ब्राह्मणा: पूर्व जलवाय्वादिस्तम्भने। 
शक्ते रुत्पादनं॑ चक्रु स्तन्मन्त्रमिति गद्यते ॥ 
दण्डेएचक्रैश्च दन्तैरच सरणिभ्रमकादिभि: । 
शक्तेस्तु वर्द्धक॑ यत्रच्यालकं यन्त्रमुच्यते ॥ 
मानवी पाशवी शक्तिकार्य तन्त्रमिति स्मृतम्‌॥ 
-- यन्त्रार्णव 
अर्थात्‌ 'जल और वायु के स्तम्भन से जो शक्ति उत्पन्न होती है, 
उसे मन्त्र कहते हैं | दण्ड, चक्र तथा दाँतों की योजना, सरणि और भ्रामक 
आदि के द्वारा जिस शक्ति का वर्द्धा और सज्ञालन किया जाता है, उसे 
यन्त्र कहते हैं। मनुष्यों और पशुओं की शक्ति से जो कार्य किया जाता 
है, उसे तनन्‍्त्र कहते हैं।' ये परिभाषाएँ इस बात को सिद्ध करती हैं कि 
उस समय के इन दिद्वानों के मस्तिष्क में वैज्ञानिक प्रक्रिया बहुत परिष्कृत 
रूप में विद्यमान थी। 
अतः: इस प्रकार के युग में भारतीय विद्वानों को निष्ठापूर्वक वेद 
के वैज्ञानिक प्रकरणों को प्रयोगशालाओं में परीक्षण करना चाहिए और 
ईश्वरीय ज्ञान की अनुपम निधि से समस्त संसार को लाभान्वित करना 
चाहिए। . 


( २७ )2 
क्राग्न्त्त्द्डटिं ही कालकूपी घोड़े पवर 
चढ़ व्खव्टत्े हैं 
कालो अश्वों वहति सप्तरश्मि: सहस्त्राक्षो अजरो भूरिरेताः। 
तमा रोहन्ति कवयों विपश्चितस्तस्य॑ चक्रा भुवनानि विश्वा ॥ 
-अथर्व० १९।५३।१ 
ऋषि:-- भुगु: ॥ देवता--काल: ॥ छन्‍्द:-त्रिष्टुप्‌ ॥ 
अन्वयः--सप्तरश्मि: सहस्त्राक्ष: अजरः भूरिरेताः काल: अश्वः 
वहति ।॥ विश्वा भुवनानि तस्य चक्रा: तं विपश्चित: कवय: आरोहन्ति॥ 
शब्दार्थ--( सप्तरश्मि: ) सात रस्सियोंवाला ( सहस्त्राक्ष: ) हज़ारों 
धुरों को चलानेवाला ( अजरः ) कभी भी जीर्ण, बुड्डा न होनेवाला 
( भूरिरेता: ) महाबली ( काछ: अश्वः ) समयरूपी घोड़ा ( वहति ) 
चल रहा है--संसार-रथ को खींच रहा है। ( विश्वा भुवनानि ) सब 
उत्पन्न वस्तुएँ, सब भुवन ( तस्य ) उसके ( चक्राः ) उसके द्वारा चक्रवत्‌ 
घूम रहे हैं । ( तम्‌ ) उस घोड़े पर ( विपश्चितः ) ज्ञानी और ( कवबय: ) 
क्रान्तदर्शी लोग ही ( आरोहन्ति ) सवार होते हैं। 
व्याख्या--मन्त्र में मुख्य रूप से दो बातें कही गई हैं--पहली यह 
कि सम्पूर्ण भुवनचक्र को घुमानेवाला महाबली और कभी वृद्ध होकर 
मन्दगति न होनेवाला समयरूपी घोड़ा पूरे वेग से दौड़ रहा है। दूसरी 
यह कि इस महाबली और वेगवान्‌ कालरूपी घोड़े पर ज्ञानी और दूरदर्शी 
लोग ही सवार होकर अपने लक्ष्य तक पहुँचते हैं, अल्पसामर्थ्य और 
अदूरदर्शी नहीं। इस मन्त्र में सफलतापूर्वक जीने का रहस्य बताया गया 
है। जो संसार में जातियों और राष्ट्रों के उत्थान और पतन के लम्बे 
इतिहास पर गुण-दोषों का विवेचन करके चलते हैं, वही इस घोड़े पर 
सवार होते हैं। ऐसे लोग वर्तमान में सुख-सुविधा प्राप्त करते हुए अपने 
भविष्य का निर्माण करते हैं। यही बात प्रसिद्ध इतिहासकार यदुनाथ 
सरकार ने इन शब्दों में लिखी है-- 
'यराणाड ॥ए९ णा पाला 9438, ॥ गीशा एछाटइला, णि गीला पापा, 
''जातियाँ भूत के आधार पर वर्तमान में भविष्य के लिए जीती 
हैं ।'” इसके विपरीत अविवेकी, अदूरदर्शी, जो जातियों और राष्ट्रों की 
पतनकारी भूलों से बचने की शिक्षा नहीं लेते और उत्थान के कारण 
भूत के सदगुणों को धारण नहीं करते, उनका इस घोड़े पर सवार होना 
तो दूर, चढ़ने के यत्र में ही नीचे गिर जाते हैं और इसकी टापों में 
कुचलकर मर जाते हैं। इसी कारण काल “मृत्यु” का पर्यायवाची भी 
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हो गया है। 

हमारे समक्ष शिक्षा लेने के लिए समस्त संसार के सभ्य देशों का 
विशाल इतिहास- ग्रन्थ खुला है, जिसे देखकर हम उनके अभ्युदय और 
पतन को जान सकते हैं और अपने जीवन के लिए पाठ पढ़ सकते 
हैं। पहले अपने देश के प्राचीन और अर्वाचीन इतिहास का संक्षिप्त 
विश्लेषण करें । 

आर्यलोग जबतक उच्च वैदिक शिक्षा से अनुप्राणित होकर उस पर _ 
आचरण करते रहे, तबतक अभ्युदय और नि: श्रेयस्‌ को प्राप्त करके अपना 
जीवन सफल करते रहे। वे कालरूपी घोडे के योग्य सवार रहे। इस 
घोड़े के सबार की दो अनुपेक्षणीय योग्यताएँ हैं--ज्ञानी और क्रान्तदर्शी 
होना। ज्ञानी, विद्या से प्रकाशित रहने के कारण अविद्या के चार अज्जों-- 
अनित्य, अशुचि, दुःख और अनात्म में तात्त्विक बुद्धि से यथावत्‌ देखता 
है, अतएव उसके पास-पट्डछू में फँसने का प्रश्न ही नहीं उठता। किन्तु 
समयरूपी घोड़े पर सवार होने के लिए उसका कवि होना, क्रान्तदर्शी 
और दूरदर्शी होना अनिवार्य गुण है | दूर तक विचारमन्थन से जो परिणाम 
को प्रत्यक्ष अनुभव नहीं करता, वह उलझनों के भौँवर में फँसा रह जाता है। 

क्रान्तदरर्शिता को समझाने के लिए यहाँ 'पञ्चतन्त्र ' की एक कहानी 
का सार देना उपयुक्त होगा। एक राजा की पाकशाला में आकर रोटी- 
दाल आदि भोज्य-पदार्थ खाने का चस्का बन्दरों के एक झुंड को लग 
गया। भोजन तैयार होने के समय पर बन्दर घात लगाकर बैठते और 
दाँव लगते ही कोई रोटी लेकर, तो कोई दाल चाटकर भाग खड़े होते। 
रसोइये भी बन्दरों को मारने के लिए, जो चीज़ जिसके हाथ लगती, 
लेकर उनके पीछे दौड़ते। इस सारे दृश्य को देखकर एक बूढ़े बन्दर 
ने, उन बन्दरों को समझाने का प्रयास किया कि दाल और रोटी खाने 
का यह चस्का किसी दिन तुम्हारे विनाश का कारण बनेगा। तुम देखते 
हो कि तुम लोगों के पाकशाला में घुसते ही पाचक कोई भी चीज़ हाथ 
में लेकर तुम्हें मारने पिल पड़ते हैं । यदि किसी दिन हडबडाहट में किसी 
पाचक ने चूल्हे की जलती लकड़ी किसी बन्दर को दे मारी तो जलती 
लकड़ी के छूते ही बन्दर के बालों में आग लग जाएगी। पाकशाला 
के समीप ही घुड़साल है। वहाँ घोड़ों के खाने के लिए घास के विशाल 
ढेर हैं। बालों में आग लगने से झुलसता हुआ बन्दर उसे बुझाने के 
लिए घास के ढेर में जा लेटेगा और जलते बन्दर के स्पर्शमात्र से सूखी 
घास में आग भड़क उठेगी। घास में आग लगने से घुड़साल के घोड़े 
क्षत-विक्षत हो जावेंगे और जले हुए घोड़ों के घाव भरने के लिए बन्दरों 
की चर्बी सर्वोत्तम औषध है। परिणाम यह होगा कि पकड़-पकड़कर 
तुम सभी चर्बी के लिए मार डाले जाओगे, अत: मेरा परामर्श है कि इस 
आपत्ति से बचने के लिए यहाँ से किसी जज्ग्ल में निकल चलना चाहिए, 





क्रान्तरदर्शी ही कालरूपी घोड़े पर चढ़ सकते हैं रण 


क्योंकि यहाँ रहते तुम्हें अपने को नियन्त्रित करना भी कठिन होगा। 

उस बूढ़े बन्दर के सत्परामर्श को बन्दरों ने बुढ़ापे का सठियानापन 
समझा और उस पर ध्यान देने की आवश्यकता भी नहीं समझी | बूढ़ा 
बन्दर अकेला ही जड़ल चला गया। किन्तु कुछ समय पश्चात्‌ हा वह 
दुर्घटना ठीक उसी प्रकार हुई जिसका आभास उस्र विचारशील बन्दर 
को पहले ही हो गया था। 

इसी का नाम क्रान्तदर्शिता अथवा दूरदर्शिता है। 

वेद ने कालरूपी घोड़े के योग्य सवार बनने के लिए मनुष्य को 
सर्वप्रथम ज्ञानी बनने का--'' भानुमन्विहि '' (ऋ० ) परामर्श दिया है, 
संयम और तप का उपदेश दिया है--'“ब्रह्मचर्येण तपसा देवा 
मृत्युमुपाप्नत '' ( अथर्व०), “'तेन त्यक्तेन भुझ्लीथा: '' (यजु०) कहकर 
त्यागभाव से संसार को भोगने का उपदेश दिया है। ये सभी उपदेश 
मनुष्य को सोच-समझकर मार्ग पर आगे बढ़ने के लिए दिये गए हैं। 
समाज में इस वायुमण्डल के तैयार होने पर वही दृश्य उपस्थित हो 
जाएगा, जिसकी झाँकी महर्षि वाल्मीकि ने रामायण में अयोध्या का वर्णन 
करते हुए की है। 

किन्तु इसका व्यतिक्रम होने पर कोई असाधारण महात्मा ही उसको 
सुधारने में समर्थ हो पाता है। राम का समय आते-आते वैदिक परम्परा 
के भव्य-भवन में कुछ दरारें पड़ गई थीं। वासना और भोग-लालसा 
सीमा का अतिक्रमण करने रूगी थीं। महाराज दशरथ ने ही एकाधिक 
विवाह कर लिये और उन सड्डग्टों के बीज बो दिये जिनका परिणाम 
उनकी कष्टप्रद जीवनलीला-समाप्ति के रूप में परिणत हुआ। 

महाराज दशरथ का प्राणान्त रात को हो गया और इसका ज्ञान 
महल में घण्टों बाद सवेरा होने पर हुआ। इससे उस समय के राजमहल 
की अव्यवस्थित स्थिति का अनुमान लगाया जा सकता है। 

किन्तु इस घोर और विषम परिस्थिति से समस्त परिवार और राष्ट्र 
का उद्धार, विपश्चित्‌ और क्रान्तदर्शी मर्यादा पुरुषोत्तम राम और महामना 
भरत ने करके सुख और शान्ति का साम्राज्य स्थापित कर दिया। 

राजा दशरथ समयरूपी घोड़े की पीठ से फिसलकर गिर गए और 
समाप्त हो गए बुढ़ापे में कैकेयी के साथ विवाह का कुपरिणाम भी 
सहन करना पड़ा। 

राम और भरत की योग्यता और क्रान्तदर्शिता--राम ने राजतिकक 
की तैयारी होते-होते अप्रत्याशित रूप से उपस्थित वनवास के प्रस्ताव 
को सहजभाव से अजद्भीकार किया। इसके मार्ग में बाधक बननेवाले 
लक्ष्मण को भी बडे चातुर्य से शान्‍्त किया। इन सभी आचरणों से राम 
की दूरदर्शिता और व्यवहार-कौशल का पता चलता है। 

उधर ननसाल से लौटने पर भरत ने परिस्थिति का अध्ययन करके 
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अपने राज्याधिकार के प्रस्ताव को ठुकरा दिया और राम को बापस लाने 
के लिए मन्त्रिमण्डल, अयोध्या के चुनींदा लोगों और तीनों माताओं को 
साथ लेकर प्रस्थान किया। 

उधर भरत के साथ आई सेना को देखकर लक्ष्मण के मन में भरत 
के प्रति दुर्भाव जगे और राम को मोर्चाबन्दी करके लड़ने और भरत 
को मारने तक का प्रस्ताव कर दिया। राम ने लक्ष्मण को फिर सँभाला 
और समझाया कि भरत ऐसा कदापि नहीं कर सकते। वे मुझे और तुम्हें 
मिलने आ रहे हैं, किसी दूसरे विचार से नहीं। 

थोड़ी ही देर में भरत पहुँच गए और भाव-विह्लल होकर राम के 
चरणों में गिर पड़े । उसके बाद लक्ष्मण को छाती से चिपटा लिया ; राज्य 
कदापि ग्रहण न करने का अपना निश्चय प्रकट करके राम से वापस 
चलने की प्रार्थना की। 

राम ने अनेक युक्ति-प्रतियुक्तियों के पश्चात्‌ कहा कि जो पिता 
अपने वचन का पालन करने के लिए इस संसार से चला गया, उसका 
पुत्र मैं यदि १४ वर्ष बिना पूरे किये लौट जाऊँ तो ''कथमन्ये करिष्यन्ति 
पुत्रेभ्य: पुत्रिण: स्पृहाम्‌''--तो संसार के पिता अपने पुत्रों से यह आशा 
कैसे कर सकेंगे कि उनके पुत्र आगे संसार में उनकी लीक पर चलकर 
उनके प्रण को निभाएँ? 

इस सारे कथा-प्रसड्भ के उद्धृत करने का यही उद्देश्य है कि भरत 
और राम दोनों का दृष्टिकोण दूरदर्शिता और औदार्य से पूर्ण था। 
परिणामस्वरूप कुत्सित स्वार्थ और संकीर्ण दृष्टि से जो कटुता उत्पन्न 
हुई थी, उसका भी पर्यवसान स्नेह और आत्मीयता में हो गया। भारत 
के इतिहास में भरत और राम ने परम ख्याति अर्जित की और हमारे 
मानसभवतनों में वे आज भी जीवित-जागृत हैं, अमर हैं। इसी को कहते 
हैं समयरूपी घोड़े पर सवारी करना। 

इतिहास का दूसरा दृश्य महाभारत का युद्ध है जो बताता है कि 
कुत्सित स्वार्थ से प्रेरित होकर मनुष्य कितने क्षुद्र काम करने को उद्यत 
होता है और हज़ार पाप करके भी समय के घोड़े की पीठ से फिसलकर 
आधे मुँह गिरते हैं, कुचले जाते हैं। दुर्योधन को जो बुद्धि अन्त-समय 
में आई, यदि वह पहले आई होती तो विनाशलीला क्‍यों होती? 

गदा-युद्ध में मर्यादा का उल्ल्लन कर जब भीम ने दुर्योधन की जड्डा 
तोड़ दी तो बलराम, जो भीम और दुर्योधन दोनों के ही गदा के शिक्षक- 
गुरु थे, भीम के इस आचरण से क्रोध में आकर कहने लगे कि भीम 
ने दुर्योधन के साथ अन्याय किया है, अत: मैं इसे समाप्त करूँगा। उसी 
समय प्रत्युत्पन्ममति कृष्ण ने बीच में पड़कर कहा कि भीम द्रौपदी के 
साथ दुर्योधन के अभद्र व्यवहार के कारण दुर्योधन की जड्ग तोड़ने की 
प्रतिज्ञा कर चुके थे, अतः प्रतिज्ञापूर््ति के लिए उसका भड़' आवश्यक 


क्रान्तदर्शोा ही कालरूपी घोड़े पर चढ़ सकते हैं २५७ 


था। इसमें अनुचित क्‍या है? 

किन्तु इस समय दुर्योधन की शान्‍्तबुद्धि देखने योग्य है। दुर्योधन 
ने विनयपूर्वक बलराम से कहा कि अब आप भीम को मारकर पाण्डवों 
के रड् में भड़ मत डालिये। कवि भास के शब्दों में दुर्योधन बोला-- 
““जीवन्तु ते कुरूकुलस्य निवापमेघा बैरज्ल विग्रह-कथा च वयज्ञ 
नष्टा: ' '-' कुरुकुल को बुझानेवाले पाण्डवरूपी बादल जीवित-जागृत 
रहें। अब तो वैर-झगड़े की बातचीत और हम सभी नष्ट हो गए हैं।' 
कितनी उदारता और सहन-शक्ति है! यदि कृष्ण के सन्धि-प्रस्ताव के 
समय इस विनय का शतांश भी होता तो यह न कहता--''सूच्यग्र॑ नैव 
दास्यामि बिना युद्धेन केशव ' '--' युद्ध के बिना पाँच गाँव की तो बात 
ही क्‍या है, जितनी भूमि पर सुई की नोक टिके इतनी भूमि भी युद्ध 
के बिना नहीं दूँगा।” यह है अदूरदर्शिता का नमूना। अन्त में हुआ वही 
जिसकी भविष्यवाणी दुर्योधन के लक्षण देखकर बहुत पहले ही विदुर 
ने कर दी थी-- 

एप दुर्योधनो राजा मध्यपिंगललोचन: । 
न केवल कुलस्यान्तं क्षत्रियान्तं करिष्यति ॥। 

अर्थात्‌ 'यह कझ्ी आँखोंवाला दुर्योधन न केवल कौरव-कुल का, 
अपितु सब क्षत्रियों का विनाश कर देगा ।' हुआ भी यही, १८ अक्षौहिणी सेना 
के ४२ लाख २३ हज़ार ९२० क्षत्रिय महाभारत के युद्ध में काम आए। 

सफल जीवन के लिए अकेली योग्यता और विद्वत्ता ही आवश्यक 
नहीं है, अपितु वह योग्यता क्रान्तिदर्शिता में, मर्यादा-पालन में और न्याय 
की रक्षा में पर्यवसित होनी चाहिए। योग्यता और वीरता भीष्मपितामह 
में उच्चकोटि की थी। शान्तिपर्व के रूप में भीष्म के नीतिपूर्ण उपदेश 
अद्वितीय हैं। आजीवन अखण्ड ब्रह्मचर्य का ब्रत घोर तपश्चर्या का अनूठा 
उदाहरण है; किन्तु जिसे क्रान्तदर्शिता कहते हैं, उसका उनमें नाम भी 
नहीं था। भीष्म यदि दूरदर्शी होते तो एक हुंकार में छक्‍के छुड़ा देते। 
द्रोपदी का अपमान भीष्म की उपस्थिति में भरी सभा में करने की नीचता 
का दुःसाहस कोई उनका ही पोता करे और वह चुप्पी साधे रहे, ऐसे 
दादा को जीवित नहीं मृत ही समझना चाहिए द्रौपदी ने भी जब रक्षा 
की दुहाई देकर पुकार की तो व्यर्थ की धर्म की पहेली बुझानी प्रारम्भ 
कर दी। इस कसौटी पर कसके देखा जाय तो भीष्म का इतना दीर्घ- 
जीवन सर्वथा निरर्थक रहा। 

कहने को युधिष्ठिर को * धर्मपुत्र ' अलुंकरण से अलंकृत किया जाता 
है, किन्तु अपवाद को छोड़कर सूझबूझ और दूरदर्शिता इनके भी पास 
तक नहीं फटकी थी। धौम्य मुनि के आश्रम से जयद्रथ द्रौपदी के रूप 
पर आसक्त होकर उसे बलपूर्वक अपहरण करके रथ में डालकर ले- 
जाने लगा। द्रौपदी की चीख़-पुकार सुनकर धौम्य ने जड़ल में पाण्डवों 
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को पुकारकर द्रौपदी की रक्षा के लिए भेजा। अर्जुन और भीम उधर 
दौड़े, जिधर जयद्रथ का रथ गया था। अर्जुन ने दूर से देखकर बाणों 
का निशाना लगाकर घोड़ों को लंगड़ा कर दिया और उनकी गति मन्द 
हो गई। समीप जाकर युद्ध हुआ और थोड़ी देर में घबराकर जयद्रथ 
ने द्रोपदी को रथ से नीचे धकेल दिया और जान बचाने के लिए भागा। 
द्रौपदी ने कहा--' यह दुष्ट जयद्रथ है, इसे छोड़ना नहीं चाहिए।' किन्तु 
अर्जुन ने कहा कि अब भागते का क्‍या पीछा किया जावे? जाने दो! 
और द्रौपदी को लेकर आश्रम लौट पड़े। किन्तु भीम को इतने से सनन्‍्तोष 
नहीं हुआ। उसने अर्जुन को कहा कि तुम इसे लेकर आश्रम में जाओ 
और में तो उसे मारकर ही वापस आऊंँगा। 

भीम ने तेज़ी से पीछा करके जयद्रथ को जीवित पकड़ लिया और 
उसकी खूब पिटाई की। बाद में यह कहकर आश्रम में घसीट लाया 
कि तुझे वहाँ सबके सामने ही जान से मारूँगा। 

जयद्रथ ने गिड़गिड़ाकर प्राणों की भिक्षा माँगी। बस, इस पर 
युधिष्ठिर द्रवित हो गए और भीम को कहा-- 

न हन्तव्यो महाबाहो दुरात्मा अपि सैन्धवः। 
दुश्शलामभि संस्मृत्य गान्धारीं यशस्विनीम्‌॥। 

'हे महाबाहु भीम! यह सिन्धुराज जयद्रथ है तो दुष्ट, फिर भी 
अपनी बहन दुःशला को सुहाग का तथा ताई गान्धारी को बेटी के विधवा 
होने का जो महान्‌ कष्ट होगा, इस बात का ध्यान करके इसे प्राणदान 
दे दो।' युधिष्ठिर के इस प्रस्ताव के उत्तर में द्रौपदी ने बहुत ही 
दूरदर्शितापूर्ण और नीतिमत्ता का परामर्श देते हुए कहा--राजन्‌! शत्रुओं 
को क्षमा भी किया जाता है, किन्तु दो प्रकार के शत्रु कभी क्षमा करने 
योग्य नहीं होते-- 

भार्या भिहरर्ता वैरी यो यशुच राज्यहरो रिपुः। 
याकच्रमानो5पि संग्रामे न मोक्तव्य: कदाचन॥ 
->-महा० वन० अ० ८५, श्लोक ४८६ 

“जो शत्रु स्त्रियों का अपहरण करना चाहे उसे और जो राज्य को 
छीनना चाहे, ये दो प्रकार के शत्रु क्षमा-कोटि में नहीं आते।' किन्तु 
युधिष्ठिर ने भावुकता में किसी की नहीं सुनी और जयद्रथ को छुड़वा 
दिया। किन्तु द्रौपदी की कही बात आगे अक्षरश: ठीक निकली और 
जयद्रथ का क्षमादान अभिमन्यु के वध का कारण बना। 

युद्ध में जिन महारथियों ने मिलकर निहत्थे अभिमन्यु पर आक्रमण 
किया, उनमें सबसे प्रमुख जयद्रथ ही था। यह युधिष्ठिर की अदूरदर्शिता 
के कारण ही हुआ | महाभारत के युग में कालरूपी घोड़े के कुशल सवार 
तो क्रान्तदर्शी और प्रत्युत्पन्नमति योगिराज कृष्ण ही हुए, जो जीवनभर 
प्रतिकूल परिस्थितियों से जूझते रहे । अवैदिक प्रथाओं के प्रचलून के 
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कारण यह भारत-रूपी रम्य उद्यान भयड्ुडुर जड़ल के सदृश हो गया 
था। इसमें कटीली झाड़ियाँ और अनेक प्रकार के हिंस््र जन्तुओं का ही 
बोलबाला था। कृष्ण ने होश सँभालते ही इनसे जूझना प्रारम्भ किया। 
यथा-तथा थोड़ी-सी शक्ति संगृहीत करके सर्वप्रथम कंस का विनाश 
किया और अपने नाना के कष्ट दूर किये। 

कंस के मरने से मगधराज जरासन्ध आगबबूला हो गया, क्‍योंकि 
कंस उसका जामाता था। उसने कृष्ण को मारने के लिए बहुत बड़ी 
सेना के साथ आक्रमण कर दिया। कृष्ण समझते थे कि जरासन्ध के 
इतने बड़े सैन्य-बल के समक्ष वह ठहर न सकेंगे, अत: मथुरा छोड़कर 
वे पार्वत्य प्रदेश में चले गए और वहीं से अपनी थोड़ी-सी सेना से 
गुरिल्ला युद्ध के द्वारा जरासन्ध की नाक में दम कर दिया। अन्त में निराश 
होकर जरासन्ध वापस चला गया। इसके बाद खीझे हुए जरासन्ध ने 
एक विदेशी राजा कालयबन को मथुरा पर आक्रमण के लिए उभारा 
और स्वयं सहायता करने का वचन दिया। 

परिस्थिति की गम्भीरता को देखकर और यह विचार करके कि 
किसी विदेशी राजा के चज्जुल में देश न फँस जावे, कृष्ण ने मथुरा छोड़कर 
ट्वारिका चले जाने का निश्चय किया। कृष्ण का अनुमान था कि उनके 
मथुरा छोड़ने पर जरासन्ध शान्त हो जाएगा और इस प्रकार किसी विदेशी 
शक्ति के इस देश में पैर जमने की बात का भय समाप्त हो जाएगा। 

अत: कृष्ण अपने कुछ साथी और पारिवारिक जनों को लेकर 
ट्वारिका चले गए। इसका वही प्रभाव हुआ--जरासन्ध शान्त हो गया। 
कृष्ण ने धेर्यपूर्वक अवसर की प्रतीक्षा की। 

इन्द्रप्रस्थ में पाण्डवों का राज्य व्यवस्थित होने पर युधिष्ठिर के 
मन में राजसूय यज्ञ का विचार आया। अपनी मित्र-मण्डली और आस- 
पास के विचारशील व्यक्तियों से परामर्श करने के बाद विचार को अन्तिम 
रूप देने के लिए योगिराज कृष्ण की सम्मति लेनी आवश्यक समझी 
और उनसे पुनः इन्द्रप्रस्थ पधारने की प्रार्थना करने के लिए अपने 
सन्देशवाहक वहाँ भेजे। 

कृष्ण अनुरोध को स्वीकार करके पधारे और युधिष्ठिर ने सब बातें 
उनके सामने रख दीं। कृष्ण ने उत्तर में कहा--विचार तो बहुत अच्छा 
है, किन्तु इस कार्य को सम्पन्न करने के लिए सर्वप्रथम जरासन्ध की 
शक्ति समाप्त करनी होगी-- 

न तु शक्‍ये जरासन्धे जीवमाने महाबले। 
राजसूयास्त्वपावाप्तमेषा राजन्मतिर्मम ॥। 
>महा०सभा० १४।६८ 

--महाबली जरासन्ध के जीवित रहते हुए तुम राजसूय यज्ञ करने 

में सफल नहीं हो सकोगे। 


०:23. किन लि जा जीन नकल मी 80 मनी कल तट 
तेन रुद्धा ही राजान: सर्वे जित्वा गिरिन्वजे | 
कनन्‍्दरे पर्वतेन्द्रस्य सिंहेनेव महाद्विपा: ॥ 
ूसभा० १५५। ६२३ 
--उसने सब राजाओं को जीतकर पहाड़ की गुफा में रोक रक्खा 
है, जैसे किसी सिंह ने हाथियों को घेर रक्खा हो। 
वयं चेव महाराज जरासन्धभयात्तदा। 
मथुरां संपरित्यज्य गता द्वारवतीं पुरीम्‌॥ 
>+सभा० १४। ६७ 
--और महाराज, इसीलिए हम लोग जरासन्ध से भयभीत होकर 
मथुरा छोड़कर द्वारिका चले गए हैं। 
यदि त्वेनं महाराज यज्ञ प्राप्तुमभीप्ससि। 
यतस्व तेषां मोक्षाय जरासन्धवधाय च॥ 
>सभा० १५।६८ 
--राजन्‌ ! यदि आप राजसूय यज्ञ करना चाहते हैं तो राजाओं को 
छुड़ाने के लिए और जरासन्ध को मारने के लिए प्रयत्न करना चाहिए। 
युधिष्ठिर यह सुनकर निराश होने लगे और बोले-- 
शममेव परे मनन्‍्ये शमात्‌ क्षेमं भवेन्मम। 
आरःस्‍म्भे पारमेष्ठ्यं तु न प्राप्पमिति मे मतिः ॥ 
>+सभा० १५।५ 
“मैं तो शान्ति को ही मुख्य मानता हूँ। शान्ति से ही मेरा कल्याण 
हो सकता है। अभी आरम्भ में तो सम्राट्‌ पदवी प्राप्त करना मुझे कठिन 
ही प्रतीत होता है।!' कभी विचार आता है कि आप, भीम और अर्जुन 
तीनों मिलकर जरासन्ध को जीत सकते हैं, किन्तु मस्तिष्क फिर विचलित 
हो जाता है। 
इसको सुनकर भीम ने बहुत उत्साहप्रद बात कही-- 
कृष्णे नयो मयि बलं जय: पार्थ धनज्ञये। 
मागधं साधयिष्याम इृष्टिं त्रय इवाग्रयः ॥ 
“संभा० १५७। १३ 
-- कृष्ण नीति में निपुण हैं, बल की मुझमें कमी नहीं है और शत्रु 
पर विजय प्राप्त करने में अर्जुन कुशल है। जैसे तीन अग्रियाँ यज्ञ को 
खा बनाती हैं, वैसे ही हम तीनों जरासन्ध को अवश्य जीत सकते 
| 
कृष्ण ने भी सारी स्थिति पर प्रकाश डालकर कहा कि--जरासन्ध 
ने घोर अत्याचार करके राजाओं को बन्धन में डाले रक्‍्खा है। जो कोई 
अपनी शक्ति से उन्हें छुड़ावेगा, उसे बहुत यश प्राप्त होगा । किन्तु युधिष्ठिर 
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हिम्मत हार बैठे और संन्यास तक की बात करने लगे। 
तब जोश में आकर अर्जुन ने युधिष्ठिर की भर्त्सना की और कहा-- 
काषायं सुलभं पशछचान्मुनीनां शममिच्छताम्‌। 
साप्राज्यन्तु भवेच्छक्यं वयं योत्स्यामहे परान्‌॥ 
-संभा० १६। १६ 

-शान्ति-प्रेमी मुनियों को भगवे पहनना बहुत सरल है, किन्तु हम 
-शह से लोहा लेकर साम्राज्य प्राप्त कर सकेंगे इसमें कोई सन्देह नहीं 

| 

इस पर योगिराज कृष्ण ने टिप्पणी करते हुए कहा-- 

जातस्य हि भारते वंशे तथा कुन्त्या: सुतस्य च। 
या वै युक्ता मतिः सेयमर्जुनेन प्रदर्शिता॥ 
>+सभा० १७। १ 
- भरतवंश में उत्पन्न हुए और कुन्तीपुत्र होने के नाते जो उचित 
परामर्श देना चाहिए, वही अर्जुन ने दिया है। 
न सम मृत्युं वर्यं विद्य रात्रो वा यदि वा दिवा। 
न चापि कंचिदमरमयुद्धेनानुशु श्रुम ॥ 
+सभा० १७।२ 

--ने हम यह जानते हैं कि हमारी मृत्यु रात में होगी अथवा दिन 
में, न हमने यह सुना है कि यदि कोई युद्ध में नहीं मरा तो वह अमर 
हो गया। 

एतावदेव पुरुषे: कार्य हृदयक्षोपणम्‌। 
नयेन विधिदृष्टेन यदुपक्रमते परान्‌ू॥ 
>सभा० १७।३ 

--मनुष्यों को केवल इतने से ही अपने मन को समझा लेना चाहिए 

कि नीतिपूर्वक युक्तियुक्त उपाय से दूसरों के साथ आचरण करे। 
. ते बयं नयमास्थाय शरत्रुदेहसमीपगा: । 
कथमन्तं न गच्छेम वृक्षस्येव नदीस्था: ॥ 

--हम लोग नीतिपूर्वक जब शत्रु पर आक्रमण करेंगे तो जैसे नदी 
का वेग वृक्ष को उखाड़ फेंकता है, उसी प्रकार शत्रु को समाप्त करने 
में क्यों सफल नहीं होंगे? 

व्यूढानी कैरतिबलेन युद्ध्येदरिभि: सह। 
इति बुद्द्धविमतां नीतिस्तन्ममापीह रोचते॥ 

--मोर्चेबन्दी से सुसज्जित अत्यन्त बलवान्‌ शत्रु से न टकराए, यह 
बुद्धिमानों की नीति है और यह मुझे भी ठीक लगती है। 

अनवधद्या हासंबुद्धा: प्रविष्टा: शत्रुसदातत्‌ | 
शत्रुदेहमुपाक्रम्य त॑ काम प्राप्नुयामहे॥। 
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“5 अच्छी तरह गुप्तरूप से उस शत्रु के घर में घुस के और शत्रु 

के शरीर पर आक्रमण करके हम अवश्य सफलता प्राप्त करेंगे। 
न शक्यो5सौ रणे जेतुं सर्वैरपि सुरासुरै: । 
प्राणयुद्धेन जेतव्य: स॒ इत्युत्पलभामहे ॥। 

--जरासन्ध को युद्ध में कोई नहीं जीत सकता। वह तो मल्लयुद्ध 
से ही जीता जा सकता है। यह हमारा विचार है-- 

मयि नीतिर्बलं भीमे रक्षिता चावयोर्जुन: । 
मागधं साधयिष्याम वयं त्रय इवाग्रय:॥ 

--मैं नीति की चाल को समझता हूँ, भीम में अतुल बल है और 
हम दोनों की रक्षा का दायित्व अर्जुन सम्भाल लेंगे। हम तीनों जरासन्ध 
पर अवश्य विजय प्राप्त कर लेंगे। अपमान, लोभ और बाहुबल के 
अभिमान के कारण निश्चय ही वह भीमसेन से लड़ना पसन्द करेगा। 
महाबाहु भीम अवश्य ही उसे मलह्लयुद्ध में पछाड़ देंगे। इसलिए-- 

यदि मे हृदयं वेत्सि यदि ते प्रत्ययो मयि। 
भीमसेनार्जुनौ शीघ्र न्‍्यासभूतौ प्रयच्छ मे ॥ 

--यदि आप मेरे मन की बात पहचानते हैं और यदि आपका मेरे 
हि प कल है तो भीमसेन और अर्जुन को मुझे धरोहर के रूप में 

प दो। 

युधिष्ठिर ने कृष्ण को रोकते हुए कहा कि आप ऐसा कदापि मत 
कहिये, आप तो हमारे स्वामी और आश्रयदाता हैं। मैं तो धन्य मानूँगा 
जब-- 





निहतएच जरासंधो मोक्षिताएच महीक्षित: । 
राजसूयएच मे लब्धो निदेशे तब तिष्ठत: ॥ 
- जरासन्ध मारा गया, राजा लोग उसके बन्धन से छूट गए और 
आपके निदेशन में मैं सम्राट बन गया। 
इस प्रकार निश्चय होने पर तीनों तेजस्वी स्त्रातकों का वेश बनाकर 
मगध देश को चल दिये। जरासन्ध के दुर्ग पर पहुँँचकर वहाँ रक्‍्खी 
तीन बहुत बड़ी भेरियाँ फोड़ डालीं । एक बहुत बडे प्राचीन पर्वत-शिखर 
को, जिस पर अनेक प्रकार की सुगन्धित वस्तुएँ और माला आदि चढ़ा 
रक्‍्खी थीं, तीनों ने मिलकर अपनी विशाल भुजाओं से धक्का देकर 
गिरा दिया | इसके बाद नगर में प्रवेश किया मार्ग में मालियों से बलपूर्वक 
पुष्पमार छीन लिये और पहन लिये। रड्डरीन वस्त्र पहने हुए, फूलों की 
माला और कुण्डलों से सजे हुए तीनों जरासन्ध के आवास-स्थान में 
प्रविष्ट हुए। लोगों से भरी हुई तीन कक्षाओं को पार करके निःशड्ूः 
हो जरासन्ध के सामने पहुँच गए। जरासन्ध ने भी उन्हें सम्माननीय 
समझकर खड़े होकर उनका स्वागत किया-- 
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उवाच चेैतात्‌ राजासौ स्वागतं वो<स्त्विति प्रभु: । 
मौनमासीतक्तदा पार्थभीमयोर्जनमेजया ॥ 

--राजा ने जब खड़े होकर स्वागत-वचन कहे तो भीम और अर्जुन 
मौन रहे। 

तेषां मध्ये महाबुद्द्धि: कृष्णो वचनमद्नवीत्‌ । 
वक्तुं नायाति राजेन्द्र! एतयोर्नियमस्थयो: ॥। 

--उनमें से बुद्धिमान्‌ कृष्ण बोले कि राजन्‌! इस समय इन दोनों 
का मौन ब्रत है। 

अर्वाडर निशीयात्‌ परतस्त्वया सार्थध वदिष्यत:। 
यज्ञागारे स्थापयित्वा राजा राजगृहं गतः॥ 

--' आधी रात के बाद ये तुमसे बातें करेंगे ।' यह सुनकर जरासन्ध 
यज्ञशाला में उनके निवास की व्यवस्था करके अपने निवास-कक्ष में 
चला गया। 

आधी रात बीतने पर जरासन्ध उन ब्राह्मणों के पास आया। जरासन्ध 
का यह नियम लोक-प्रसिद्ध था कि ब्राह्मण स्रातकों से वह आधी रात 
भी मिलने को तैयार रहता था। 

किन्तु इन स्त्रातकों को विचित्र वेश में देखकर जरासन्ध चकित 
हुआ। ये तीनों भी खड़े हो गए और जरासन्ध को स्वस्ति-वचन कहते 
हुए एक-दूसरे को देखने लगे। जरासन्ध ने भी उन छठद्मावेशी ब्राह्मणों 
को बैठने के लिए कहा। उन सब के बैठने पर जरासन्ध ने कहा कि 
आप लोग ब्राह्मण स्न्रातक तो नहीं प्रतीत होते, क्‍योंकि ब्राह्मण स्नातक 
शरीर पर बाहर माला और अनुलेपन धारण नहीं करते। आप लोग 
पुष्पमालाएँ पहने हुए हैं और आप लोगों की भुजाओं पर धनुष की 
डोरी के चिह्न बने हुए हैं। आप लोगों के चेहरे और मोहरे से क्षात्र 
तेज टपक रहा है। आप लोग ठीक-ठीक बताइये, क्योंकि-- 

“'सत्यं राजसु शोभते ''--क्षत्रियों में सत्य ही शोभित होता है। 

आप लगेगों ने चैत्यक पर्वत के शिखर को गिराकर बिना द्वार के 
ही दुर्ग में प्रवेश किया है और राजदण्ड की भी परवाह नहीं की है, 
अत: आप ठीक-डठीक बताइये कि आपके यहाँ आने का उद्देश्य क्या 
है? 

इस प्रश्नावली को सुनकर कुष्ण ने उत्तर दिया-- 

स्त्रातकान्‌ ब्राह्मणान्‌ राजन्‌ विद्धयस्मांस्त्वं नराधिपान्‌ । 

स्त्रातकबत्रतिनो राजन! ब्राह्मणा: क्षत्रिया विश:॥ 

--हे राजन! हम ब्राह्मण स्त्रातक हैं। स्न्रातक ब्राह्मण, क्षत्रिय और 
वैश्य तीनों ही हो सकते हैं। उनके कुछ सामान्य और कुछ विशेष नियम 
होते हैं। विशेष नियमवाले क्षत्रिय श्री प्राप्त करते हैं। पुष्पमाला धारण 
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करनेवालों के पास अविचल रूप से लक्ष्मी रहती है। इसलिए हमने 
पुष्पमालाएँ पहनी हुई हैं। क्षत्रियों की भुजाओं में बल होता है, न कि 
वाणी में। यदि उसे देखने की इच्छा हो तो आज ही अवश्य देखो। 
हम लोग बिना द्वार के इसलिए प्रवष्टि हुए कि शत्रुओं के घर में बिना 
द्वार के ही घुसा जाता है। द्वार से मित्रों के घरों में प्रवेश किया जाता 
है। हमने आपका किया हुआ सत्कार भी इसलिए स्वीकार नहीं किया 
कि हम शत्रु से किये हुए सत्कार को अजद्भीकार नहीं करते। 
जरासन्ध ने उत्तर में कहा कि मुझे तो स्मरण करने पर भी ध्यान 
नहीं आ रहा कि हमारी-आपकी शत्रुता किस कारण से और कब हुई ? 
कृष्ण ने कहा--तुमने निरपराध राजा लोगों को बलि के लिए बन्‍्दी 
बनाकर रक्‍्खा हुआ है, इससे बड़ा अपराध और क्‍या हो सकता है? 
बय॑ हि शक्ता धर्मस्य रक्षणे धर्मचारिण: । 
मनुष्याणां समालम्भो न च दृष्ट: कदाचन॥। 

“धर्म के मार्ग पर चलनेवाले हम लोग धर्म की रक्षा करने में समर्थ 
हैं। मनुष्यों का इस प्रकार बलिदान हमने कभी नहीं देखा।' तुमको 
जातिविनाशक समझकर बन्‍्धुओं की रक्षार्थ हम तुम्हें समाप्त करने के 
लिए आए हैं। तुम अपने को बहुत बली और योद्धा समझते हो, यह 
अनुचित है। इस दर्प और घमण्ड से बड़े-बड़े राजा लोग नष्ट हो गए। 

मुमुक्षमाणास्त्वत्तो हि न वयं त्राह्मणा ध्रुवम्‌ । 
शौरिरस्मि हषीकेशो नृवीरोी पाण्डवाविमौ ॥ 

“निश्चय ही हम ब्राह्मण नहीं हैं। मैं कृष्ण हूँ और ये दोनों पाण्डव 
हैं। हम तुझे युद्ध के लिए चुनौती देते हैं। या तो सब राजाओं को छोड 
दो अथवा तुम मरने को उद्यत हो जाओ ।!' 

यह सुनकर जरासन्ध बोला कि मैं सब राजाओं को जीतकर लाया 
हूँ और हे कृष्ण! क्षत्रियों में यह परम्परा है कि बह हारे हुओं के साथ 
जैसी इच्छा हो व्यवहार करे | देवताओं की बलि के लिए जीते हुए राजाओं 
को भय से छोड़ दूँ, यह कैसे हो सकता है? मैं लड़ने के लिए तैयार 
हूँ। सेना के साथ लड़ो तो मेरी सेना तैयार है। एक-एक से लड़ो तो 
भी तैयार हूँ, दो से अथवा तीनों से एकसाथ लड़ सकता हूँ। 

कृष्ण ने उत्तर में कहा-- 

त्रयाणां केन ते राजन्‌ योद्दुमुत्सहते मन: । 
अस्मदन्यतमेनेह सज्जी भवतु को युधि॥ 

“हम तीनों में से किससे तुम्हारा लड़ने का विचार है? बताइये, 
हम तीनों में से लड़ने को कौन तैयार हो ?' 

एवमुक्त: स नृपतिर्युद्धं वत्रे महाधृति: | 
जरासन्धस्ततो राजा भीमसेनेन मागधः ॥ 
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कृष्ण के इस कथन पर जरासन्ध ने भीमसेन से युद्ध करना स्वीकार 
किया | जरासन्ध के पुरोहित ने गन्धमाला अर्पण करके शुभकामना की । 
जरासन्ध ने मुकुट उतारकर बालों को बाँधा और युद्ध के लिए इस प्रकार 
खड़ा हो गया जैसे समुद्र में ज्वार आता है। भीम भी कृष्ण की अनुमति 
प्रास करके प्रभु-स्मरण कर युद्ध के लिए आ गया। उस समय वे दोनों 
वीर केवल भुजबल से एक-दूसरे को जीतने की इच्छा से आपस में 
भिड़ गए। दोनों ही अनेक प्रकार से दाव-पेच करने लगे और इनके 
इस मल्लयुद्ध को देखने के लिए हज़ारों स्त्री-पुरुष एकत्र हो गए। इन 
दोनों की यह कुश्ती बहुत लम्बी चली और अन्त में जरासन्ध थका- 
थका-सा दीखने लगा। उस समय भीम का उत्साह बढ़ाने के लिए कृष्ण 
ने कुछ नीतिपूर्ण वाक्य कहे जो सामान्यतया तो ऐसे लगते थे जैसे कृष्ण 
जरासन्ध पर दया कर रहे हों, किन्तु उनका आशय शब्दार्थ से सर्वधा 
विपरीत था। 

कृष्ण ने कहा-- 

क्लान्तः शन्रुर्न कौन्तेय! लभ्य: पीडयितुं रणे। 
पीड्यमानो हि कार्त्स्येन जह्याज्जीवितमात्मन: ॥ 

'हे कुन्तीपुत्र! थका-माँदा शत्रु युद्ध में पीड़ित करने के लिए प्राप्त 
नहीं होता। यदि उसे थोड़ा और दबाया जाय तो फिर उसके मरने में 
सनन्‍्देह नहीं है।' अर्थात्‌ अब जरासन्ध में दो रगड़े और लगा, बस इसी 
में यह समाप्त हो जाएगा। 

एवमुक्त: स कृष्णेन पाण्डव: परवीरहा। 
जरासन्थस्य तद्रन्ध्चं ज्ञात्वा चक्रे मतिं बधे॥ 

“कृष्ण के यह कहने पर भीम ने जरासन्ध की वह अवस्था समझी 
और फिर उसने उसे मारने का विचार किया।' कृष्ण ने भी पुन: कहा 
कि अब तू अपनी पूरी शक्ति लगा दे। उसके बाद भीम ने उठाकर सौ 
बार घुमाया और फिर भूमि पर पटककर उसे चूर-चूर कर दिया। उसकी 
टांगें पकड़कर बीच से चीर डाला। 

बन्दी राजा लोगों को बन्धनमुक्त कर दिया गया और उनसे कहा 
गया कि महाराज युधिष्ठिर राजसूय यज्ञ कर रहे हैं, आप लोग उसमें 
सहायता करें। जरासन्ध का रथ अपनी सवारी के लिए तैयार कराया। 
जरासन्ध का पुत्र सहदेव अपने पुरोहित के साथ बहुमूल्य भेंट लेकर 
उपस्थित हुआ। भेंट लेकर उसे निर्भय होकर राज्य करने की सलाह 
दी और उसका राजतिलक कर दिया। 

इस लम्बे कथानक को हमने इसलिए दिया कि इससे कृष्ण की 
क्रान्तदर्शिता का स्वरूप हमारे सामने आ जाता है | कृष्ण ने अपनी प्रबल 
नीति से अपने चिर-वैरी और अतिबली शत्रु को उसके घर में घुसकर 
बिना सैनिक-क्षति किये हुए समास कर दिया। युधिष्ठिर के राजसूय 
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यज्ञ में सहयोग के लिए सैकड़ों राजा जुटा दिये। इस सूझ-बूझ के साथ 
संसार में चलने को ही कहते हैं--समयरूपी घोड़े पर सवारी करना। 
इसीलिए महर्षि दयानन्द ने जो प्रशस्ति-पत्र कृष्ण को दिया बह 
किसी दूसरे को प्राप्त न हो सका। महर्षि ने लिखा है कि--''महाभारत 
में वर्णित कृष्ण के चरित्र को देखने से विदित होता है कि इस महापुरुष 
ने यावज्जीबन कोई पाप नहीं किया।!”! 
अतएव इस मन्त्र में कहा गया है कि-- 
““तमारोहन्ति कवयो विपश्चिचत: ''---इस कालरूपी अश्व पर 
सवारी करने का अधिकार विद्ठान्‌ और क्रान्तदर्शियों को ही है। 
भारत ने अपनी अदूरदर्शिता के कारण ही दासता का अपमानजनक 
जीवन जिया। यहाँ के कई शासक दूसरे को नीचा दिखाने के लिए 
विदेशियों को आक्रमण के लिए उकसाते रहे । जयचन्द ने पृथ्वीराज को 
नीचा दिखाने के लिए मुहम्मद ग़ौरी को बुलाया। यह कितनी मूर्खतापूर्ण 
बात थी ? आखिर स्वयं भी उसी के हाथों मारा गया। इतिहास की 
छानबीन की जाय तो सत्य यह है कि भारत को किसी ने अपने बल- 
पौरुष से नहीं जीता, अपितु हम परस्पर के वैर-विरोध में एक-दूसरे 
को नष्ट और अपमानित करने के लिए विदेशियों को अपना नेता बनाकर 
स्वयं लड़ते रहे। यह रोग सिकन्दर के आक्रमण से लेकर अंग्रेज़ों के 
राज्य तक रहा। मराठों के वर्चस्व के समय दिल्ली का बादशाह उनकी 
इच्छा से तख्त पर बैठता और उतरता था, फिर भी उनकी आतत्मा में 
देश की स्वाधीनता की गौरवमयी भावना नहीं जगी | यह उनकी अक्षम्य 
राजनैतिक भूल है। सन्‌ १८५७ की क्रान्ति भी इन्हीं संकीर्णताओं के 
कारण असफल हुई। भूतकाल की जाने दीजिये, आज भी भाषा और 
प्रान्‍्तों के झगड़ों के रूप में वही पुरानी बीमारी उभर रही है और देश 
क्रमश: नीचे जा रहा है। त्यागी और तपस्वियों की पीढ़ी समाप्त हो 
रही है और अवसरवादी स्वार्थी तथा चरित्रहीन लोग उभरकर आ रहे 
हैं । 
अत: प्रत्येक विचारशील व्यक्ति को स्रावधान होकर दूरदर्शिता से 
देश के गौरव और सम्मान की सुरक्षा के लिए तुच्छ स्वार्थों की आहुति 
देनी चाहिए और अच्छे संयमी और तपस्वी व्यक्तियों के हाथ में ही 
देश का भविष्य सौंपना चाहिए। अन्यथा जो परिणाम होगा, वह एक 
उर्दू शायर के शब्दों में पढ़िये-- 
मैं ही रुका न वक्त की रफ्तार देखकर, 
कहता रहा वो युझसे खबरदार / देखकर / 
यूँ पढ़के उसने एक तरफ़ रख या मुज्ञे, 


जिय तरह फेंक दे कोर्ई अखबार देखकर ॥ 
(. 


( २८ ) 
मात्ए, भागिनी उ्चैर पुत्री के रूम्गन पवित्र गहरी 
रूट डनन माल करो 
माता रुद्राणां दुहिता वसूनां स्वसादित्यानांममृर्तस्य नाभि: । 
प्र नु वॉच चिकितुषे जर्नाय मा गामनांगामदितिं वधिष्ट॥ 
-जेह|ंण <।१५०१। ९५५ 
ऋषि:--जमदग्निर्भागव: ॥ देवता--गौ: ॥ छन्‍्द:-त्रिष्टुप्‌ ॥ 
अन्वय:--चिकितुषे जनाय नु प्रवोचम अनागाम्‌ अदितिम्‌ गां 
मा वधिष्ट। रुद्राणां माता बसूनां दुहिता आदित्यानां स्वसा अम्ृतस्य 
नाभि: ॥ 
शब्दार्थ-मैं ( चिकितुषे ) प्रत्येक बुद्धिमान्‌ व्यक्ति को (नु 
प्रवोचम्‌ ) कहे देता हूँ कि ( अनागाम्‌ ) निरपराध ( अदितिम्‌ ) अहन्तव्या 
( गाम्‌ ) गौ को ( मा वधिष्ट ) कभी मत मार [क्‍योंकि यह ] ( रुद्राणां 
माता ) रुद्रदेवों की माता है ( बसूनां दुहिता ) वसु देवों की कन्या है 
और ( आदि त्यानां स्वसा ) आदित्य देवों की बहिन है तथा ( अमृतस्य 
नाभि: ) अमृतत्व का केन्द्र है। २५ वर्ष तक ब्रह्मचर्य -ब्रतपूर्वक तप 
करनेवाला वसु, ३६ वर्ष तक इसी प्रकार साधना करनेवालों को रुद्र 
और ४८ वर्ष तक तप करनेवालों को आदित्य कहा जाता है। ये ही 
सुसंस्कृत समाज के तीन वर्ग हैं और इनके साथ घनिष्ठ सम्बन्ध दिखाने 
के लिए पुत्री, बहिन और माता के रूप में गौ को बताया गया है। 
व्याख्या-- प्रत्येक विचारशील व्यक्ति को इस मन्त्र में एक चेतावनी 
दी है कि तू अपने जीवन में गौ को कभी मत मार। यह गौ निर्दोष 
और निरपराध है। यह गौ रुद्रदेवों की माता है, वसुदेवों की कन्या है 
और यह आदित्यदेवों की बहिन है। इससे भी बढ़कर यह अमरपन 
का केन्द्र हैं। तु इसकी रक्षा करके स्वयं अमर हो जाएगा। 
बैंदिक कोष 'निघण्टु' में परिगणित गौ शब्द के अर्थों में से यहाँ 
प्रकरणानुसार तीन अर्थ अपेक्षित हैं--प्रथम--वाणी, अन्तरात्मा कौ 
पुकार, दूसरा--मातृभूमि, और तीसरा--गौ नामक पशु। इन तीनों को 
रक्षा करके मनुष्य को अपना, समाज और राष्ट्र का कल्याण करना 
चाहिए। 
सबसे पूर्व अन्तरात्मा की पुकार पर विचार कीजिये। मनुष्य स्वयं 
ऊँचा उठ रहा है अथवा नीचे गिर रहा है, इसका प्रमाण एक ही है 
कि वह स्वयं अपनी दृष्टि में जिसे ठीक समझता है, उस पर आचरण 
कर रहा है अथवा सम्पत्ति के प्रछोभन में और दुनिया की वाहवाही 
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पल व आओ रह के (ललित ० आह, 
की कशिश में अन्तरात्मा की अवहेलना कर रहा है। यदि वह आन्तरिक 
प्रेरणा पर सत्य का मार्ग ही अपनाता है, तो वह स्वयं अपनी आत्मा 
में अपार बल और सनन्‍्तोष अनुभव करता है। इस स्थिति में संसार के 
लोग उसका विरोध भी करते हैं तो इसकी उसे कोई परवाह नहीं होती, 
क्योंकि उसे निश्चय है कि उसने वही किया है जो उसे करना चाहिए 
था। यदि आचरण इसके विपरीत है, अर्थात्‌ आत्मा जिसको अनुचित 
समझ रही है उसी मार्ग को किसी प्रलोभन में अपनाता है तो फिर बह 
संसार की नज़र में चाहे कुछ बन जाय, किन्तु स्वयं अपनी दृष्टि में 
वह पतित हो गया। ऐसा व्यक्ति संसार के महात्मा कहने से महात्मा 
नहीं बनेगा। हमें अपने गन्तव्य मार्ग का निश्चय लोगों की इच्छा पर 
न छोड़कर अपनी आत्मा की पुकार पर छोड़ना चाहिए। महाभारत में 
विदुर के उपदेश में बताया गया है कि-- 
य आत्मना पतपते भृशं नर: स सर्वलोकस्य गुरुर्भवत्युत । 
अनन्ततेजा: समाहित: स तेजसा सूर्य इबावभासते॥ --महा० 
'जो मनुष्य प्रत्येक काम से पूर्व यह देख लेता है कि इस काम 
के करने से में अपनी आत्मा के सम्मुख तो लज्जित नहीं होऊँगा, वह 
संसार का गुरु होने के योग्य है। उसका तेज बहुत बढ़ जाता है, उसका 
चित्त शान्त और प्रसन्न रहता है और वह सूर्य के समान चमकता है।' 
इससे मिलती-जुलती बात गीता के प्रकरण में भी कही-- 
उद्धरेदात्मानात्मानं नात्मानमवसादयेत्‌। 
आत्मैव ह्ात्मनो बन्धुरात्मैव रिपुरात्मन: ॥ --गीता ६।५ 
' अपने-आपसे अपना उद्धार करे, अपनी दृष्टि में अपने- आपको 
न गिरा ले। आत्मानुमोदित आचरण करने पर मनुष्य का आत्मा बन्धु 
के समान सहायक होता है, उसका उत्साह बढ़ाता है; और यदि आत्मा 
की अनसुनी करके किसी बाह्य आकर्षण में काम करता है तो उसकी 
आत्मा शत्रु के समान पग-पग पर उसे लज्जित करती है।' दूसरों को 
प्रसन्न करने के लिए काम करनेवाला व्यक्ति सिद्धान्तहीन होता है और 
ऐसे व्यक्ति का कोई भरोसा नहीं कि वह कब क्या कर बैठे ! परिणामत: 
समाज में भी वह अविश्वसनीय होकर सम्मान खो बैठता है। स्पष्ट 
है कि ऐसे व्यक्ति ने अपने लोक और परलोक दोनों बिगाड लिये | इसलिए 
यह गौ, अन्तरात्मा की पुकार, मनुष्य की माता के समान सदा हितकारिणी 
है। आत्मा की शासक-अग्रियों (वृत्तियों) से प्रकट होने के कारण यह 
पुत्री के समान पवित्र है, मर्यादा पालने के लिए बहिन के समान साहस 
बढ़ाती है, अत: इस गौ (आत्मा की पुकार) की तू कभी हिंसा मत कर ! 
: मामंस्था स्वात्मानं नृणां साक्षिणमुत्तमम्‌।'”! 
मनुष्यों के सर्वोत्तम साक्षी अपनी आत्मा की कभी उपेक्षा मत 
करो !! बं 
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दूसरी गौ मातृभूमि है। इस माता का ऋण भी हम पर बहुत बड़ा 
है । हमारे शरीर का कण-कण इसी से बना है। संसार में आने पर हमारी 
जन्मदात्री माता तो प्रसव-वेदना से अपनी सुध-बुध खोए हुई थी, उस 
समय सर्वप्रथम इसी भूमि माता ने हमें अपनी छाती से लगाया। यही 
जीवन-भर अन्न, फल, औषध तथा अनेक पोष्य रसों से हमारे शरीर 
की रक्षा करती है। अन्त में हमारे शरीर से जीवात्मा के पृथक्‌ होने 
पर, जब कि सब सांसारिक जनों से सम्बन्ध विच्छिन्न हो जाता है, तब 
भी यह मातृभूमि ही है, जो हमारे शरीर की मिट्टी को मुट्टी-भर राख 
के रूप में अपनी छाती से चिपटा लेती है। इसीलिए वेद्रमाता ने भी 
मातृभूमि के इस गौरव को ध्यान में रखकर, हमें उपदेश दिया-- 

माता भूमि: पुत्रोडह॑ पृथिव्या:। ->-अथर्व० १२।१।१२ 

' भूमि मेरी माता है और मैं इसका पुत्र हूँ।' बय॑ तुभ्यं बलिहत:ः 
स्याम (अथर्व० १२।१)--' हम तेरे सम्मान की रक्षा के लिए सर्वस्व 
निछावर करने को उद्यत रहें।' पूर्वकाल में मातृभूमि के लिए यही निष्ठा 
विद्यमान थी। लम्बी दासता और उचित शिक्षा के अभाव में खेद है 
कि वर्तमान पीढ़ी में यह भाव-प्रवणता नहीं है। 

अब तीसरे नम्बर पर गो-पशु, जिसके असाधारण गुणों के कारण 
कृतज्ञता और श्रद्धा की भावना से हमारी संस्कृति में उसे गोमाता कहा 
जाता है। प्रस्तुत मन्त्र में न केवल उसे माता कहा गया है, अपितु उसे 
पुत्री और भगिनी भी कहा गया है, अर्थात्‌ जो हमारे भावनात्मक और 
पवित्र पारिवारिक सम्बन्ध माता, पुत्री और बहिन के साथ हैं, वे ही 
इस गौ के साथ हैं। वैदिक संस्कृति में उपयोगिता की दृष्टि से गौ और 
घोड़े का महत्त्व मनुष्य के बराबर आँका गया है। इसीलिए अथर्ववेद 
में उपदेश है कि-- 

यदि नो गां हंसि यद्यश्वं यदि पूरुषम्‌। 
तं त्वा सीसेन विध्यामो यता नो सो5वीरहा ॥। 
--अथर्व० १।१६।४ 

“जो दुष्ट हमारे गो-धन, अश्व-धन और मनुष्यों का विनाश करता 
है, उसे हमें सीसे से (गोली से) बींध देना चाहिए।' यहाँ सबसे पूर्व] 
गौ को ही गिनाया गया है। 

आरे गोघ्चमुत पुरुषश्नम। -ऋ० १५।११४।१० 

इसमें पुरुषों को हानि पहुँचानेवाले से भी पूर्व गौ के मारनेवाले 
के विनाश की प्रार्थना की है। इसी प्रकार कल्याण की प्रार्थनाओं में 
भी आत्मीय जनों के साथ गौ को गिनाया गया है-- 

स्वस्ति मात्र उत पित्रे नो अस्तु स्वस्ति गोभ्यो जगते पुरुषेभ्य: । 

--अथर्व० १।३१५।४ 
“हमारे माता-पिता का कल्याण हो, गौओं का, प्रजाजनों का 


३. पल मनननलिर न +॥ ३ कूल 0 (६ मल अल 
कल्याण हो।' 

गाव: सनन्‍्तु प्रजा: सन्‍्तु अथोउस्तु तनूबलम्‌। -- अथर्व० ९ ।४।२० 

'गौएँ हों, बच्चे हों और शरीर में बल हो ।' वेद ऐसी-ऐसी प्रार्थनाओं 
से भरे पड़े हैं। 

गौ के सम्बन्ध में शतपथब्राह्मण में एक बहुत महत्त्वपूर्ण बात कही 
गई है-- 

साहस्त्रो वा एष शतधार उत्स यद्‌ गौ: ।--शतपथ० ७।५।२। ३४ 

भूमि पर टिकी हुई जीवन-सम्बन्धी जो कल्पनाएँ हैं, उनमें सबसे 
अधिक सुन्दर, सत्य, सरस और उपयोगी यह गौ है| इसमें गौ के लिए 
कहा गया है कि--'“यह वह झरना है जो 'साहस्त्र '-अनन्‍्त-असीम है, 
जो 'शतधार ' सैकड़ों धाराओंवाला है।'! 

वस्तुत:ः प्रकृति ने पृथिवी पर गौ के रूप में सैकड़ों धाराओंबाला 
झरना खोल दिया है। पृथिवी से झरनेवाले निर्झर एक समय आता है 
कि सूख जाते हैं, इसके अतिरिक्त इन झरनों में सम्पूर्ण वर्ष एक-जैसा 
पानी नहीं झरता; वर्षा ऋतु और उसके कुछ समय बाद तक अधिक 
जल निकलता है और ग्रीष्म ऋतु में कम हो जाता है। इस पृथिवी के 
निर्झर को एक स्थान से दूसरे स्थान पर नहीं ले-जा सकते, किन्तु गौरूपी 
ऐसा विलक्षण झरना है कि इसकी धारा कभी सूखती नहीं, अपितु 
सन्‍्ततिक्रम से सदा बनी रहती है। इसकी धारा उत्तरोत्तर बढ़ती है, कभी 
कम नहीं होती और इस झरने को एक स्थान से दूसरे स्थान पर ले- 
जा सकते हैं। नगर-नगर, गाँव-गाँव और घर-घर में इसे ले-जाया जा 
सकता है। शतपथ की इस कण्डिका के महत्त्व का दिग्दर्शन कराने के 
लिए में एक ऐतिहासिक अध्ययन प्रस्तुत करता हूँ। 

कोलम्बस ने सन्‌ १४९२ ई० में जब अमरीका की खोज की तो 
वहाँ कोई गौ न थी; केवल जड्जली भैंसें थीं। लोग उनका दूध निकालना 
नहीं जानते थे। मांस और चमड़े के लिए उन्हें मारते थे। कोलम्बस 
जब दूसरी बार गया तो उसके साथ जहाज़ में बहुत-से मनुष्य थे, पर 
वह अपने साथ ४० गौएँ तथा दो साँड भी लेता गया ताकि दूध की 
आवश्यकता पूरी होती रहे | सन्‌ १५२५ में गौ वहाँ से मैक्सिको पहुँची । 
१६०९ में जेम्स टाउन गई। १६४० में ४० गौओं से बढ़कर तीस हज़ार 
हो गईं। १८४० में डेढ़ करोड़ हो गईं। १९०० में चार करोड़ हो गईं। 
१९३० में छह करोड़ साढ़े छियासठ लाख हुईं। १९३५ में सात करोड़ 
१८ हज़ार ४५८ हो गईं। 

अमरीका में सन्‌ ३५ में ९४ प्रतिशत किसानों के पास गौएँ थीं। 
प्रत्येक के पास १० से ५० तक उन गौओं की संख्या थी। अमरीका 
में १८६० में औसत दूध वर्ष में ४६०० पौण्ड प्रति गौ था; हालैण्ड 
में ४५८५ पौण्ड, स्विट्ज़रलैण्ड में ६९५० पौण्ड, डेनमार्क में ५६६७ 


माता, भगिनी और पुत्री के समान पवित्र गौ का हनन मत करो २७१ 


पौण्ड था। वहाँ उस समय मक्खन की पैदावार वर्ष में ७ लाख ७९ 
हज़ार १८२ मन थी। पनीर १२ करोड़ मन पैदा होता था। 

प्राचीन भारत में गौ-धन मुख्य धन था। यहाँ की उस समय की 
गौ-संख्या चकित करनेवाली है | गर्गसंहिता के गोलोक खण्ड में भगवद्‌- 
बह्मय-संवाद में उद्योगप्रश्न वर्णन नाम के चौथे अध्याय में नन्‍्दादि 
उपाधियों का वर्णन निम्नरूप में मिलता है-- 

श्री ब्रह्मोवाच--- 

कस्य वै नन्‍द पदवी कस्य जे वृषभानुता। 
वबद देवपते साक्षादुपनन्दस्य लक्षणम्‌॥ ३॥ 

'नन्द पदवी किसे प्राप्त होती है? वृषभानु नाम से किसे पुकारते 

हैं ? हे देवपते। उपनन्द का लक्षण भी बताइये !' 
गा: पालयन्ति घोषेषु सदा गो वृत्तयोडनिशम्‌ । 
ते गोपाला मया प्रोक्तास्तेषां लछक्षणं श्रृणु॥ ४॥ 

जो सदा घेरों में गौओं का पालन करते हैं, रात-दिन गौओं से 
ही अपनी जीविका चलाते हैं, उनका नाम मैंने गोपाल रखा हे। उनके 
तुम लक्षण सुनो-- 

नन्‍्दः प्रोक्त: सगोपालेनवलक्षगवां पति: । 
उपनन्दए्च कथित: पञ्ञलक्ष गवां पति: ॥ ५॥ 

“जो सहायक ग्वालों के साथ ९ लाख गौओं का पालन करे उसे 

नन्‍्द कहते हैं और जो पाँच लाख गौओं को पाले उसे उपनन्द कहते हैं ।' 
वृषभानु: स उक्तो यो दशलक्ष गवां पति: | 
गवां कोटिय्ुहे यस्य नन्दराज: स एव हि॥ 
कोट्यर्ध च गवां यस्य वृषभानुवरस्तु सः ॥ ६॥। 

“जो दस लाख गौओं का पालन करे उसे वृषभानु कहते हैं, जिसके 
घर एक करोड़ गौओं का संरक्षण हो उसे ननन्‍्दराज कहते हैं और जिसके 
५० लाख गौवें पाली जावें उसे वृषभानुवर कहते हैं।' 

चीनी यात्री मेगास्थनीज़ ने 'इण्डिका” में लिखा है कि चबन्द्रगुप्त 
के समय भारत की जनसंख्या १९ करोड़ थी और गौओं की संख्या 
३६ करोड़ थी। अकबर के समय भारत की जनसंख्या २० करोड़ थी 
और गौओं की संख्या २८ करोड़ थी। सन्‌ १९४० में जनसंख्या ४० 
करोड़ थी, गौओं की संख्या पौने पाँच करोड़ जिनमें से डेढ़ करोड़ 
युद्ध के समय में ही मारी गईं। 

भारत में गोधन का हास किस प्रकार हुआ, यह सन्‌ १९४० की 
सरकारी रिपोर्ट के अनुसार निम्न प्रकार है--सन्‌ १९२० में ४ करोड़ 
३३ लाख ६० हज़ार गौएँ थीं। वे सन्‌ ४० में ३ करोड़ ९४ लाख ६० 
हज़ार रह गईं। प्रत्येक दूरदर्शी नेता ने भारत की दशा सुधारने के लिए 
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गो-संरक्षण और गो-संवर्धन को आवश्यक बताया है। महर्षि दयानन्द 
जी महाराज ने देश की आर्थिक दशा को सुधारने के लिए जहाँ शिल्पशिक्षा 
को आवश्यक समझकर भारतीयों को जर्मनी भेजकर शिल्प सिखाना 
चाहा, वहाँ कृषि और स्वास्थ्य की दृष्टि से गो-संरक्षण को भी बहुत 
महत्त्व दिया। पूना के एक भाषण में उन्होंने कहा था कि देश में गो- 
धन क्षीण हो रहा है और एक अच्छा बैल २५ रुपये का आता है। 
ऋषि उस समय २५ रुपये के बैल को ही बहुत महँगा बता रहे थे, 
किन्तु स्वाधीन भारत में तों अब १५०० रुपये का बैल भी नहीं आता। 

ऋषि ने गोवध पर प्रतिबन्ध लगाने की माँग के लिए महारानी 
विक्‍्टोरिया के पास बहुत बड़ी संख्या में भारतीयों के हस्ताक्षरों से 
प्रार्थना-पत्र भेजने का भी विचार किया था। देश में जन-जागृति के लिए 
“गो-कृष्यादि रक्षिणी सभा” की स्थापना की थी। 

“गोकरुणानिधि ' नाम से एक महत्त्वपूर्ण पुस्तिका लिखी, उसमें 
सामान्यतया सभी दुधारू पशु-- भैंस, बकरी, भेड़ आदि की रक्षा की 
भी वकालत की, किन्तु सबसे अधिक ज़ोर गोरक्षा पर दिया है। महर्षि 
ने लिखा है-- 

“जैसे ऊँट-ऊँटनी से लाभ होते हैं, वैसे घोड़े-घोड़ी और हाथी 
आदि से अधिक कार्य सिद्ध होते हैं। इसी प्रकार सुअर, कुत्ता, मुर्गा, 
मुर्गी और मोर आदि पक्षियों से भी अनेक उपकार होते हैं। जो पुरुष 
हरिण और सिंह आदि पशु और मोर आदि पक्षियों से भी उपकार लेना 
चाहें तो ले सकते हैं, परन्तु सबका पालन उत्तरोत्तर समयानुकूल होवेगा। 
वर्तमान में परमोपकारक गौ की रक्षा में मुख्य तात्पर्य है। दो ही प्रकार 
से मनुष्य आदि की प्राणरक्षा, जीवन, सुख, विद्या, बल और पुरुषार्थ 
आदि की वृद्धि होती है--एक अजन्नपान, दूसरा आच्छादन | इनमें से प्रथम 
के बिना मनुष्यादि का सर्वथा प्रलुय और दूसरे के विना अनेक प्रकार 
की पीड़ा होती है। 

देखिये, जो पशु नि:ःसार घास, तृण-पत्ते, फल-फूल आदि खाबवें 
और सार दूध आदि अमृतरूपी रत्न देवें, हल-गाड़ी में चलके अनेकविध 
अन्न आदि उत्पन्न कर सबके बुद्धि, बल-पराक्रम को बढ़ाके नीरोगता 
करें, पुत्र-पुत्री और मित्र आदि के समान पुरुषों के साथ विश्वास और 
प्रेम करें, जहाँ बाँधें वहाँ बँधे रहें, जिधर चलावें उधर चलें, जहाँ से 
हटावें वहाँ से हट जावें, देखने और बुलाने पर समीप चले आवें, जब 
कभी व्याप्रादि पशु वा मारनेवाले को देखें, अपनी रक्षा के लिए पालन 
करनेवाले के समीप दौड़कर आवें कि यह हमारी रक्षा करेगा। 

जिनके मरे पर चमड़ा भी कंटक आदि से रक्षा करें, जड्गल में 
चरके अपने बच्चे और स्वामी के लिए दूध देने को नियत स्थान पर 
चले आवें, अपने स्वामी की रक्षा के लिए तन-मन लगावें, जिनका सर्वस्व 
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राजा और प्रजा आदि मनुष्यों के सुख के लिए है, इत्यादि शुभगुणयुक्त 
सुखकारक पशुओं के गले छुरों से काटकर जो [मनुष्य] अपना पेट 
भर, सब संसार की हानि करते हैं, क्‍या संसार में उनसे भी अधिक 
कोई विश्वासघाती, अनुपकारी, दुःख देनेवाले और पापीजन होंगे ? 

इसीलिए यजुर्वेद के प्रथम ही मन्त्र में परमात्मा की आज्ञा है कि-- 
' अध्न्या यजमानस्य पशून पाहि' हे पुरुष! तू इन पशुओं को कभी 
मत मार और यजमान, अर्थात्‌ सबके सुख देनेवाले जनों के सम्बन्धी 
पशुओं की रक्षा कर, जिनसे तेरी भी पूरी रक्षा होवे। और इसीलिए ब्रह्मा 
से लेके आज पर्यन्त आर्यलोग पशुओं की हिंसा में पाप और अधर्म 
समझते थे और अब भी समझते हैं, और इनकी रक्षा में अन्न भी महँगा 
नहीं होता, क्योंकि दूध आदि के अधिक होने से दरिद्री को भी खान- 
पान में मिलने पर न्‍्यून ही अन्न खाया जाता है और अन्न के कम खाने 
से मल भी कम होता है। मल के न्यून होने से दुर्गन्‍न्ध भी न्‍्यून होता 
है, दुर्गन्ध के स्वल्प होने से वायु और वृष्टिजल की शुद्धि भी विशेष 
होती है, उससे रोगों की न्‍्यूनता होने से सबको सुख बढ़ता है। 

इससे यह ठीक है कि गो आदि पशुओं के नाश होने से राजा 
और प्रजा का भी नाश हो जाता है, क्‍योंकि जब पशु न्यून होते हैं, 
तब दूध आदि पदार्थ और खेती आदि कार्यों की भी घटती होती है। 
देखो! इसी से जितने मूल्य से जितना दूध और घी आदि पदार्थ तथा 
बैल आदि पशु ७०० (सात सौ) बर्ष के पूर्व मिलते थे, उतना दूध, 
घी और बैल आदि पशु इस समय दशगुणे मूल्य से भी नहीं मिल सकते, 
क्योंकि ७०० (सात सौ) वर्ष के पीछे इस देश में गवादि पशुओं को 
मारनेवाले मांसाहारी विदेशी मनुष्य बहुत आ बसे हैं। वे उन सर्वोपकारी 
पशुओं के हाड़मांस तक भी नहीं छोड़ते तो “नष्टे मूले नैत पत्र न 
पुष्पम्‌'--जब कारण का नाश कर दे, तो कार्य नष्ट क्‍यों न हो जावे ? 
हे मांसाहारियो ! तुम लोग जब कुछ काल के पश्चात्‌ पशु न मिलेंगे, 
तब मनुष्यों का मांस भी छोड़ोगे वा नहीं ? हे परमेश्वर ! तू क्‍यों इन 
पशुओं पर, जो कि बिना अपराध मारे जाते हैं, दया नहीं करता ? क्‍या 
उन पर तेरी प्रीति नहीं है ? क्‍या उनके लिए तेरी न्‍्यायसभा बन्द हो 
गई है? क्‍यों उनकी पीड़ा छुड़ाने पर ध्यान नहीं देता और उनकी पुकार 
नहीं सुनता ? क्‍यों इन मांसाहारियों के आत्माओं में दया-प्रकाश कर 
निष्ठुरता, कठोरता, स्वार्थपन और मूर्खता आदि दोषों को दूर नहीं करता 
जिससे ये इन बुरे कामों से बचें? 

इससे हे धार्मिक सज्जन लोगो ! आप इन पशुओं की रक्षा तन, मन 
और धन से क्‍यों नहीं करते ? हाय !। बड़े शोक की बात है जब हिंसक 
लोग गाय-बकरे आदि पशु और मोर आदि पक्षियों को मारने के लिए 
ले जाते हैं, तब वे अनाथ तुम-हमको देखके राजा और प्रजा पर बड़े 
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शोक प्रकाशित करते हैं कि--देखो ! हमको विना अपराध बुरे .हाल से 
मारते हैं और हम रक्षा करने तथा मारनेवालों को भी दूध आदि अमृत 
पदार्थ देने के लिए उपस्थित रहना चाहते हैं और मारे जाना नहीं चाहते। 
देखो, हम लोगों का सर्वस्व परोपकार के लिए है और हम इसीलिए 
पुकारते हैं कि हमको आप लोग बचावें। हम तुम्हारी भाषा में अपना 
दुःख नहीं समझा सकते और आप लोग हमारी भाषा नहीं जानते, नहीं 
तो क्‍या हममें से किसी को कोई मारता ? तो हम भी आप लोगों के 
सदृश अपने मारनेवालों को न्यायव्यवस्था से फाँसी पर चढ़वा देते। हम 
इस समय अतीव कष्ट में हैं, क्योंकि कोई भी हमको बचाने में उद्यत 
नहीं होता; और जो कोई होता है, तो उससे मांसाहारी द्वेष करते हैं। 

ध्यान देकर सुनिये कि जैसा दुःख-सुख अपने को होता है, वैसा 
ही औरों को भी समझा कीजिये। और यह भी ध्यान में रखिये कि 
वे पशु आदि और उनके स्वामी तथा खेती आदि कर्म करनेवाले प्रजा 
के पशु आदि और मनुष्यों के अधिक पुरुषार्थ ही से राजा का ऐश्वर्य 
अधिक बढ़ता और न्यून से नष्ट हो जाता है, इसीलिए राजा प्रजा से 
कर लेता है कि उनकी रक्षा यथावत्‌ करे, न कि राजा और प्रजा के 
जो सुख के कारण गाय आदि पशु हैं उनका नाश किया जावे । इसलिए 
आज तक जो हुआ, सो हुआ, [ आगे] आँखें खोलकर सबके हानिकारक 
कर्मों को न कीजिये और न करने दीजिये। हाँ, हम लोगों का यही 
काम है कि आप लोगों को भलाई और बुराई के कामों को जता देवें, 
और आप लोगों का यही काम है कि पक्षपात छोड़ सबकी रक्षा और 
बढ़ती करने में तत्पर रहें। सर्वशक्तिमान्‌ जगदीश्वर हम और आप पर 
पूर्ण कृपा करे कि जिससे हम और आप लोग विश्व के हानिकारक 
कर्मों को छोड़ सर्वोपकारक कर्मों को करके सब लोग आनन्द में रहें। 
इन सब बातों को सुन मत डालना, किन्तु सुन रखना! इन अनाथ पशुओं 
के प्राणों को शीघ्र बचाना! 

हे महाराजाधिराज जगदीश्वर ! जो इनको न बचावे तो आप इनकी 
रक्षा करने और हमसे कराने में शीघ्र उचद्यत हूजिये।'' 

अन्त में हमारा अपनी सरकार से यही कहना है कि--जैसे पक्षियों 
में मोर को राष्ट्रीय पक्षी घोषित करके उसकी रक्षा का दायित्व अपने 
ऊपर लिया है, उसी प्रकार अविलम्ब पशुओं में गो-पशु को राष्ट्रीय 
पशु घोषित करके राष्ट्र की समृद्धि का पथ प्रशस्त करे और प्रजा का 
स्नेह एवं परमेश्वर का आशीर्वाद प्राप्त करे। 

हमने वैदिक गौ शब्द के आधार पर मन्त्र के अन्तरात्मा की आवाज़, 
मातृभूमि और चतुष्पाद गौपरक अर्थ दिखा दिया है। विज्ञजन गौ-पदवाच्य 
अन्य अर्थ भी ऊहित कर सकते हैं। 


. 


( २९ ) 
म्रेररी विवछ्रता 
वि में कर्णा पतयतो वि चक्षुर्वी ३ दं ज्योतिर्हदय आहिंतं यत्‌ । 
वि मे मरनश्चरति दूरआंधी: किं स्विद्व॒क्ष्यासि किमु नू म॑निष्ये ॥ 
+क्रग्वेद ६।९।६ 

ऋषि: --बार्हस्पत्यो भरद्वाज:॥ देवता--वैश्वानरोउग्रि: ॥ छन्‍्दः-त्रिष्टुप्‌ ॥ 

अन्वय:--मे कर्णा वि पतयत: चक्षु: वि, हृदये आहितं यत्‌ 
ज्योति: ( तत्‌ ) इदं थि। मे मन: दूंरे आधी: विचरति, कि स्विद्‌ 
वक्ष्यामि किम्‌ उ नु मनिष्ये॥ 

शब्दार्थ--( मे कर्णा विपतयत: ) मेरे दोनों कान इधर-उधर जा 
रहे हैं। ( चक्षु: वि ) मेरी आँख इधर-उधर विविध स्थानों पर पड़ रही 
है। ( हृदये आहितं यत्‌ ज्योति: ) [ तत्‌ ] हृदय में स्थापित जो यह 
ज्ञानरूपी ज्योति है, वह भी अनेक स्थानों पर भटक रही है। ( मे मनः 
दूरे आधी: विचरति ) मेरा मन दूर-दूर चिन्ताओं में उलझा हुआ है 
[इस अवस्था में हे देव!] (किं स्विद्‌ वक्ष्यामि ) मैं क्‍या कहूँगा! 
( किम्‌ उ नु मनिष्ये ) और मैं क्‍या मनन करूँगा! 

व्याख्या--इस मन्त्र में प्रभु-भक्ति के मार्ग में आनेवाली बाधाओं 
को क्रम से गिनाकर यह बताया गया है कि जबतक विवेक द्ारा प्रत्येक 
इन्द्रिय और उनके नेता मन को विषय-विकारों से विरक्त कर पवित्र 
नहीं कर लिया जाता, तबतक भक्ति का नाटक तो किया जा सकता 
है, किन्तु भक्ति नहीं हो सकती। 

यों तो प्राय: आस्तिकमात्र अपने संस्कार और बुद्धि के अनुसार 
मन्त्रों, श्लोकों और स्तोत्रों का पाठ प्रभु-भजन के नाम पर करता है, 
किन्तु तात्त्विक दृष्टि से देखा जाय तो जबतक मन और इन्द्रियाँ विषयों 
से व्यावृत होकर समाहित नहीं होतीं, तबतक भजन कैसा? 

सीधी-सादी भाषा में बड़े पते की बात कह दी है किसी सन्त 
कवि ने-- 

माला तो कर में फिरे; जीभ फिरे मुख माहिं। 
मचुआ तो चहॉँदिश फिर; यह तो सुमिरन नाहिं ॥ 

मन्त्र में कान और आँख-इन्द्रियों का उल्लेख ज्ञान-संग्रह में मुख्य 
होने के कारण कर दिया है, अन्यथा कुसंस्कार-जन्य विषय-लिप्सा तो 
नाक, जीभ और त्वचा की भी कम भयावह और हानिकर नहीं है। 
सुगन्धित तेलों और इत्रों की गन्ध, चम्पा, चमेली, मोतिया और रजनीगन्धा 
को खुशबू कामोन्माद की ओर ही व्यक्ति को धकेलती है। मुगल बादशाह 
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मुहम्मदशाह रज्भीला और लखनऊ के नवाब वाजिदअली शाह आदि 
का अधिकांश समय इजत्रों के चयन और रागरड्ों में ही व्यतीत होता 
था। जीभ के स्वाद के आकर्षण ने संसार के अधिकांश भाग का 
भक्ष्याभक्ष्य-विवेक पराड्मुख कर दिया है। मनुष्य इतना तक भी नहीं 
सोच सकता कि तेरी जीभ का थोड़ी देर का चस्का किसी प्राणी को 
जीवनलीला को ही समाप्त कर देता है। हिंसा से बढ़कर कोई दूसरा 
पाप नहीं। चोरी, व्यभिचार आदि से पीड़ित का कुछ शेष तो रहता है, 
किन्तु हिंसा में तो प्राणी का बचता ही कुछ नहीं। वही हिंसा आज 
के संसार में कितने विकराल रूप में है, इस सम्बन्ध में दिल्ली के प्रमुख 
दैनिक पत्र “नवभारत टाइम्स” ३।१२।७८ के अड्ड में एक सर्वेक्षण के 
आधार पर निम्न आकड़े प्रकाशित हुए-- 

संसार में केवल एक मिनट में १५० टन मांस खाया जाता है और 
१५१० टन मछली खाई जाती है। अब इस आधार पर हिसाब लगाइये, 
दिन के २४ घण्टों का दो लाख सत्तर हज़ार टन होता है। यह मांस 
का एक छोटा-मोटा पहाड़ बन जाएगा। 

इसी प्रकार त्वचा के स्पर्श से विषय का आकर्षण भी बहुत भयज्कूर 
है। सभी मैथुन इसी के क्षेत्र में आते हैं। 

किन्तु इन तीनों ज्ञानन्द्रियों की विषय-ज्वाला को हवा देनेवाली 
इन्द्रियाँ कान और आँख ही हैं। इसीलिए वेद में “' भद्ठं कर्णेभि: 
श्रुणुयाम देवा भद्रं पश्येमाक्षभिर्यजत्रा: '' कहा गया है। कानों से यदि 
भद्र ही सुनें तो अश्लील विचार और तज्जन्य व्यभिचार को अवकाश 
ही कहाँ है ? आँखें यदि भद्र ही देखें तो मार्ग में पाप की ठोकर कहाँ 
लग सकती है? इसीलिए मन्त्र में कहा गया है कि मुझे तो कानों के 
द्वारा उत्पन्न दुःसंस्कार अपनी ओर आकृष्ट कर रहे हैं, आँखों में समाए 
रूपलावण्य के चित्र भटका रहे हैं। अब भी इन्हीं के खेलों में मन दूर- 
दूर की दौड़ें लगा रहा है। जबतक इन्द्रियाँ शान्‍्त होकर सुपथ के पथिक 
न बनें, तब तक भक्ति क्‍या करूँ? जन्मान्ध व्यक्ति रूप-विषय को 
छोड़कर संसार का समस्त ज्ञान प्राप्त कर सकता है । नेत्रहीन व्यक्ति बड़े- 
बड़े शास्त्रज्ष और दविद्वान्‌ हुए हैं। आँखें न होने से उनकी चित्तवृत्ति 
अन्तर्मुखी सरलता से हो जाती है, यही कारण है कि ऐसे व्यक्तियों को 
स्मरणशक्ति बहुत तीत्र होती है। ऋषि दयानन्द जी के गुरु श्री स्वामी 
विरजानन्द जी बाल्यावस्था में घर के अत्याचारों से दुःखी होकर निकल 
पड़े थे और विद्वानों का सड़॒ पाकर व्याकरण और दूसरे शास्त्रों के मर्मज्ञ 
बन गए थे। दण्डी स्वामी की योग्यता का परिचय इस बात से मिलता 
है कि ऋषि दयानन्द स्वयं यह वर्णन करते हैं कि शिक्षा समाप्त करके 
दो वर्ष तक आगरा में शास्त्रों का गम्भीर पर्यालोचन करते रहे। जहाँ 
भी उन्हें बाधा आती थी, वे गुरुजी से सम्पर्क करके उसका समाधान 
कर लेते थे। आर्षग्रन्थों के प्रति ऋषि दयानन्द की गहरी निष्ठा गुरु 
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विरजानन्द की ही देन थी। न्यायदर्शन जैसे अदभुत ग्रन्थ के प्रणेता 
अक्षपादाचार्य गौतम मुनि के विषय में प्रसिद्ध है कि वे भी नेत्रहीन थे। 
अत: ज्ञान-संग्रह में श्रोत्रेन्द्रिय का मुख्य स्थान होने से सर्वप्रथम ऐसे 
प्रसड़ों में कानों का वर्णन आता है। 
यदि जन्म से बालक बहरा होता है तो वह गूँगा भी होता है, क्योंकि 
किसी भी शब्द को न सुनने के कारण वह जीभ से उसके उच्चारण का 
अनुकरण नहीं कर सकता, अतः चश्लु:-इन्द्रिय के सहारे केवल सड्ढेत से 
खाने-पीने आदि का निर्वाहमात्र ज्ञान ही प्राप्त कर पाता है। हाँ, नाक, जिह्ना 
और त्वचा की अपेक्षा ज्ञान-संग्रह में आँख का स्थान अवश्य प्रमुख है। 
अब प्रश्न है कि कान, आँख और इनके सहयोगी असंस्कृत मन 
के चक्रव्यूह से बाहर निकलकर किस प्रकार प्रभु की आराधना की जावे ? 
इस मार्ग की सफलतापूर्वक यात्रा के लिए कुछ शास्त्रोक्त उपायों 
पर श्रद्धापूर्वक आचरण करना होगा। विचारपूर्वक देखा जावे तो प्रभु- 
भजन और आत्मदर्शन की आधारशिला, सांसारिक व्यवहार की भूमि 
पर ही रक्‍्खी जाती है। अतएव इस मार्ग के उपदेष्टा महर्षि पतझलि 
ने योग को जो चित्तवृत्ति-निरोध का नाम दिया है, उसे यम और नियम 
से प्रारम्भ किया -है। 
अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह, ये पाँच यम हैं। 
अहिंसा-वैर-त्याग--मन, वाणी और शरीर से किसी भी प्राणी के 
साथ बैर का व्यवहार न करना। वैर की भावना जागते ही चित्त क्षुब्ध 
और अशान्त हो जाता है। वैर रखनेवाला दूसरे का अपकार इतना नहीं 
कर पाता, जितना स्वयं का करता है। किसी के प्रति शत्रुता के भाव 
आते ही. जलन और कुढ्न प्रारम्भ हो जाती है। ऐसा व्यक्ति व्याकुल 
और अशान्त रहता है। इसके विपरीत किसी के प्रति प्रेम और अनुराग 
के विचार जागते ही मन में शान्ति और प्रसन्नता उत्पन्न हो जाती है। 
व्यक्ति में वैर-त्याग की भावना बद्धमूल होने पर मनुष्य कौ आकृति 
से ऐसी शान्ति प्रकट होने लगती है कि उसे हिंस्त्र जन्तु भी प्रेम करने 
लगते हैं | यद्यपि यह नियम ऐकान्तिक नहीं है, क्योंकि इतिहास में इसके 
विरुद्ध उदाहरण भी मिलते हैं-- 
सिंहो व्याकरणस्य कर्त्तुरहरत्प्राणान्प्रियान्पाणिने: । 
मीमांसाकृतमुन्ममाथ सहसा हस्ती मुनि जैमिनिम्‌। 
छन्‍्दोज्ञाननिधिं-जघान मकरो वेलातटे पिड्ुलम्‌ | 
अज्ञानावृतचेतसा मतिरुषां को<र्थस्थिरश्चाड्भुणै: ॥। 
अर्थात्‌ “व्याकरण के महान्‌ विद्वान्‌ पाणिनि मुनि को शेर ने मार 
डाला। कर्मकाण्ड के रहस्य का विवेचन करनेवाले मीमांसादर्शन के 
रचयिता जैमिनि ऋषि को अचानक हाथी ने पीस डाला। छन्‍्दशास्त्र के 
रचयिता पिंगल ऋषि को बेला नदी के किनारे मगरमच्छ ने समाप्त कर 
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दिया। अत्यन्त अज्ञान से घिरे क्रोधी स्वबाव के हिंस्त्र जन्तुओं को गुणों 
से क्‍या लगाव रहता है ?' किन्तु फिर भी अहिंसा के जादू का प्रभाव 
अपवादस्वरूप ही सही, पशु और पक्षियों पर भी देखा गया है। बाज़ 
आदि घातक पक्षियों से बचने के लिए छोटे पक्षियों को अहिंसक मनुष्यों 
की गोद में शरण लेते देखा गया है। वही पक्षी किसी मांसाहारी की 
गोद में कदापि नहीं बैठेगा, क्योंकि हिंसक और अहिंसक की पहचान 
मनुष्य की अपेक्षा अन्य जीवों को अधिक और विश्वसनीय होती है। 

गुरुकुल काड़ड़ी में अध्यापन के समय प्रसिद्ध योगी स्वामी 
सियाराम जी के विषय में एक प्रत्यक्षदर्शी ने बताया कि-- धान के पुआल 
के जिस बिछौने पर स्वामी सियाराम जी लेटते थे, उसी में एक साँप 
भी आकर सो जाता था। उस साँप को एक दिन अन्य व्यक्ति ने देखकर 
मार डाला, इस पर स्वामी सियाराम जी बहुत अप्रसन्न हुए। 

यहाँ अहिंसा के प्रसड़ु में हम उस घटना को उद्धत करते हैं, जिसे 
स्वामी श्रद्धानन्द जी ने अपनी जीवनी 'कल्याणमार्ग का पथिक' में स्वयं 
लिखा है। घटना उन्हीं के शब्दों में निम्न रूप में है-- 

अहिंसा की प्रबल विजय 

मैं बतला चुका हूँ कि मैं विचित्र नास्तिक था, जो योगाभ्यास और 
उसकी विभूतियों पर विश्वास करनेवाला था और साथ ही हठ- प्रक्रियाओं 
का प्रयोग भी करता था। 

मैंने सुना कि त्रिवेणी पार झूसी के जड़॒ल में एक महात्मा रहते 
हैं, जिनके वश में एक शेर है। दिन को अन्तर्धान रहते हैं, केवल रात 
को उनके दर्शन हो सकते हैं। मैं अपने मित्र बुद्धसेन तिवारी के साथ, 
जिनको मेरी सज्लत ने ही योग की ओर झुकाया था, सिदौसी भोजन 
से निवृत्त होकर शाम को पार उतर गया। घूमते हुए दस बजे आश्रम 
के समीप पहुँचे। एक वृद्ध केवछ कौपीनधारी महात्मा को समाधिस्थ 
मैदान में बैठा देखा । तीन बजे तक न उनकी समाधि खुली और न हमारी 
आँख झपकी | तीन बजे के लूगभग शेर की गर्जना सुनाई दी, फिर वह 
सीधा महात्मा की ओर आता दिखाई दिया। समीप पहुँचने पर उनके 
पैर चाटने छगा। महात्मा ने आँखें खोलीं, शेर के सिर पर प्यार का 
हाथ फेरा और कहा--बच्चा! आ गया? अच्छा अब चला जा! शेर 
ने सिर चरणों में रख दिया और उठकर जड़ल की राह ली | उसी समय 
हम दोनों ने पैर छूकर महात्मा को प्रणाम किया और इस अद्वितीय विभूति 
पर आश्चर्य प्रकट किया। महात्मा का उत्तर कभी नहीं भूलता--यह 
कोई विभूति नहीं है, बच्चा! इस शेर के किसी शिकारी ने गोली मारी 
थी। इसके पैर में ऐसा घाव लगा कि यह चल नहीं सकता था और 
व्याकुलता से हृदयवेधक शब्द कर रहा था। शायद प्यासा था। मैंने पानी 
लाकर पिलछाया और जड्जल से जानी हुई अपनी एक बूटी छाया और 
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रगड़कर इसके पैर में लगाई | घाव अच्छा होने लगा। जबतक मैं दवाई 
लगाता रहता, यह नित्य मेरे पैर चाटता रहता। जब सर्वथा नीरोग हो 
गया, तब भी इसका व्यसन नहीं छूटा, नित्य मेरी उपासना की समाप्ति 
पर आ जाता है! सुनो बच्चा! ' अहिंसा का अभ्यास और सेवा व्यर्थ 
नहीं जाते।' हम पर जो प्रभाव पड़ा, वर्णन नहीं किया जा सकता। 

तो यम का, प्रभु-भजन का पहला अड्भ हुआ-- अहिंसा, प्राणिमात्र 
को प्रेम से देखना | दूसरा यम है--' ' सत्य ' '। सत्य के स्वरूप को समझाते 
हुए महर्षि व्यास ने लिखा है-- 

सत्य यथार्थे वाइमनसी । यथा दृष्टं यतानुमितं तथा वाड्मनश्चेति । 
परत्र स्ववोधसंक्रान्तये बागुक्ता सा यदि न वचद्िता भ्रान्ता वा प्रतिपत्ति 
वन्ध्या वा भवेदिति। 

अर्थात्‌ 'वाणी और मन का अर्थ के अनुकूल होना--जैसा प्रमाणों 
से ज्ञात हुआ है, वैसा ठीक वाणी और मन में रखना सत्य है। यदि 
किसी को किसी विषय का ज्ञान कराने के लिए हम वाणी का प्रयोग 
करते हैं और हमारी यह वाणी उस व्यक्ति को न ठगती है, न भ्रम में 
डालती है और न ही निष्प्रयोजन होती है--वह सत्य है।' इसके आगे 
ऋषि ने एक और महत्त्वपूर्ण बात सत्य के विषय में कही-- 

'*'एा सर्वभूतोपकारार्थ प्रवृत्ता न भूतोपघाताय। यदि चैवम- 
प्यभिधीयमाना भूयोपघातपरैय स्यात्‌ न सत्यं भवेत्‌ पापमेव भवेत्‌॥ ' 

“यह सत्यवाणी भी प्राणिमात्र की रक्षा करनेवाली होनी चाहिए, 
हिंसा करनेवाली नहीं। प्रमाणों से परीक्षित वाणी भी यदि परिणाम में 
हिंसा करती है तो वह सत्य नहीं, वह तो पाप ही है।” इसलिए-- 

*'तेन पुण्यभाषेन पुण्यप्रतिरूपेण कष्टंतमः प्राप्रुयात्‌। तस्मात्‌ 
परीक्ष्य सर्वभूतहितं सत्यं ब्रूयात्‌॥' ' 

अर्थात्‌ “उस पुण्य का भ्रम उत्पन्न करनेवाले आचरण से अति 
कष्टकारक अन्धकार को प्राप्त होगा, अतः: सावधानी से परीक्षा करके 
सब प्राणियों का हित करनेवाला ही सत्य बोले।' 

इसके आगे तीसरे क्रम पर है '' अस्तेय ''--मन, वचन और कर्म 
से चोरी न करना--किसी बात को न छिपाना। यह अभ्यास भी दूषित 
विचारों की उत्पत्ति का ही अवरोधक होगा, क्योंकि हम समाज में अपनी 
प्रतिष्ठा को बनाए रखने के लिए अपनी त्रुटियों को छिपाते रहते हैं। 
इस दोष के रहते मन में पवित्रता कैसे रह सकती है? 

अब इसके आगे आया “'ब्रह्मचर्य ' '--इन्द्रियों को वश में करते 
हुए वीर्यरक्षा करना। प्रत्येक इन्द्रिय विषयासक्त होकर प्रहार ब्रह्मचर्य पर 
ही करती है, अत: जागरूक होकर इन्द्रियों का दमन करे। इससे भी 
मानसिक औरर व्यावहारिक पवित्रता आवेगी। 
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इसके आगे अन्तिम यम आया--'' अपरिग्रह ' '। 

सांसारिक भोग की वस्तुओं के प्रोभन में फँसकर संग्रह न करना 
तथा विषयों और अहंकारादि दोषों का परित्याग करना। इस वृत्ति के 
बनने पर भी केवल शरीर की आवश्यकता-पूर्त्ति के लिए तो किसी वस्तु 
का ग्रहण होगा। भविष्य की सुख-प्रासि की आशा से संग्रह करने का 
झंझट समाप्त हो जाएगा। 

ये पाँचों यम प्रभु-भक्ति के मार्ग के लिए अनिवार्य हैं। इस बात 
की महत्ता पतञ्ललि ऋषि ने निम्न सूत्र में प्रकट कीौ-- 

जातिदेशकालसमयानवच्छिन्ना: सार्वभौमा महात्रतम। 

>+यो० द०, पा० २, सूं० ३१ 
अर्थात्‌ “इन पाँचों यमों का किसी भी जाति, देश और काल से 
भड़ न होनेवाला होना चाहिए।' इनका आचरण सार्वभौम महाकत्रत है। 
इस बात को महर्षि मनु ने और स्पष्ट किया कि-- 
यमान्‌ सेवेत सततं न नियमान्‌ केवलान्‌ बुध: । 
यमान्‌ पतत्यकुर्वाणो नियमान्‌ केवलान्‌ भजन्‌॥ 
--मनु० ४।२०४ 

“साधक सावधानी से यमों का आचरण करे, अकेले नियमों--शौच, 
सन्‍तोष, तप, स्वाध्याय और ईश्वरप्रणिधान नहीं, क्योंकि यमों की 
अवहेलना करके केवल नियमों पर ही बल देने से मनुष्य पतित, दम्भी 
और ढोंगी बन जाता है।' 

इसके अनन्तर योग का दूसरा अड् नियम है। नियम भी पाँच हैं-- 
शौच, सन्‍्तोष, तप, स्वाध्याय और ईश्वरप्रणिधान। 

“शौच ''-- आन्तरिक तथा बाह्य शुद्धि को कहते हैं। बाहर की 
शुद्धि जल से और आन्तरिक पवित्रता काम-क्रोधादि के त्याग से होती 
है। अन्दर की शुद्धि से मन पवित्र होता है। चित्त की एकाग्रता और 
इन्द्रियों पर विजय प्रास करने की शक्ति भी प्राप्त होती है। 

“'सन्तोष ''--पुरुषार्थ का जो भी फल प्राप्त हो, उसमें सन्तुष्ट रहना, 
उससे अधिक की इच्छा न करना। सन्‍्तोष के उदित होने से तृष्णा क्षीण 
हो जाती है और अत्यन्त सुख प्राप्त होता है। इस सुख की झाँकी के 
विषय में लिखा है-- 

यच्च काम सुर लोके यच्च दिव्यं महत्‌ सुखम्‌। 
तृष्णाक्षयसुखस्यैते नाहतः षोडशी कलाम ॥। 

*संसार में जितने भी वैषयिक सुख हैं और जो भी दिव्य महान्‌ 
सुख कहलाता है, ये दोनों ही तृष्णाविनाश से जो सुख प्राप्त होता है, 
उसके १६वें भाग के बराबर भी नहीं हैं।' 

“तप '--सर्दी-गर्मी, मान-अपमान, हानि-लाभ आदि दन्द्रों, सभी 
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| ५". अर अधिक न िनिलीशनिदीन ता अर मलिक मील मि एन कल सम ल... 
अनुकूल और प्रतिकूल परिस्थितियों में विचलित न होकर शान्त रहना। 
इस तप की सिद्धि से जीवन संयत हो जाता है। 

इसके पश्चात्‌ चौथा नियम है--''स्वाध्याय '', प्रणण (ओरम) 
का श्रद्धापूर्वक अर्थ की भावना के साथ जप करना तथा बेदादि सत्य 
शास्त्रों को पढ़ना। यह स्वाध्याय ज्ञान-वृद्धि के साथ-साथ इष्ट देवता 
(प्रभु) से सान्निध्य कराता है। 

इसके पश्चात्‌ पाँचवाँ और अन्तिम नियम है--'' ईश्वरप्रणिधान ' '-- 
प्रभु के प्रति अत्यन्त प्रेम और श्रद्धा, उसी को सर्वस्व मानते हुए अपने 
सम्पूर्ण कर्मों को उसे समर्पित करना | इस ईश्वर-प्रणिधान से, सब कामों 
को प्रभु को अर्पण करने से अहंकारादि दोषों की समाप्ति होती है। प्रभु 
के गुणों को धारण करने से और उसकी समीपता से सम्प्रज्ञात-समाधि 
की सिद्धि होती है। यह योग का दूसरा अद्भ हुआ। 

इसके आगे तीसरा अड्ग “आसन '” है। आसन की परिभाषा है 
जिससे “स्थिर सुख हो।”” ये आसन बहुत-से हैं। मन की एकाग्रता 
के साथ शरीर के रोगों को हटाने में भी आसनों का महत्त्व है। 

चतुर्थ अड्भ "प्राणायाम '' है। मन को वश में करने के लिए तथा 
इन्द्रियों को निर्विकार बनाने के लिए प्राणायाम सर्वोत्तम उपाय है। महर्षि 
मनु ने निम्न शब्दों में प्राणायाम के महत्त्व को बताया है-- 

दहान्ते ध्मायमानानां धातूनां हि यथा मला:। 
तथेन्द्रियाणां दह्मन्ते दोषा: प्राणस्य निग्रहात्‌॥ 
-मनु० ६।७१ 

'जैसे अग्नि में तपाने से धातुओं के सब मल नष्ट हो जाते हैं, 
उसी प्रकार प्राणायाम से सब इन्द्रियों के दोष नष्ट हो जाते हैं ।' छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ ६-८-२ में प्राणायाम किस प्रकार मन को वश में रखता है, 
इसका एक सुन्दर उदाहरण दिया है-- 

'*सयथा शकुनिः सूत्रेण प्रबद्धो दिशं दिशं पतित्वा अन्यत्रायतन- 
मलब्ध्वा, प्राणमेवोपश्रयते, प्राणबन्धनं हि सौम्य मनः॥ 

''जैसे पक्षी धागे में बँधा हुआ विभिन्न दिशाओं में उड़ान भरके 
भी धागे के आकर्षण से अन्यत्र बसेरा न पाकर फिर वहीं लौट आता 
है, उसी प्रकार मनरूपी पक्षी प्राण के धागे में बँधा हुआ इधर-उधर 
घूमकर कहीं आश्रय न पाकर प्राण का ही सहारा लेता है। हे सौम्य ! 
मन प्राण के बन्धन में रहता है।'” योगदर्शन में प्राणायाम का महत्त्व 
बताते हुए लिखा है कि-- 

'तत: क्षीयते प्रकाशावरणम्‌[ >यो० २ पा०, सू० एण५ 

“प्राणायाम सिद्ध होने पर प्रकाश पर पड़ा हुआ पर्दा फट जाता 
है और मन को एकाग्र करने की क्षमता प्रास होती है।' 

इसके आगे पाँचवाँ अड्भ “'प्रत्याहार'' है। इसकी साधना के 
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फलस्वरूप इन्द्रियों की अपने ग्राह्म विषयों की ओर दौड़ समाप्त हो जाती 
है। इन्द्रियों की वैषयिक प्रवृत्ति मन के साथ मिलकर जो बहिर्मुखी थी, 
वह अन्तर्मुखी हो जाती है। इस अवस्था में साधक को दोष प्रभावित 
नहीं कर पाते। 

छठा अजड्ग है *'धारणा”'”। मन का स्थानविशेष, नासिका के 
अग्रभाग, भौंहों के मध्य, रीढ़ की हड्डी, ह्दयकमल आदि में टिकाना | चित्त 
के अन्तर्मुखी होने का लाभ धारणा से ही प्राप्त किया जा सकता है। 

सातवाँ अड्भ है “' ध्यान ''। धारणा में जहाँ चित्त को टिकाना हो, 
उसकी वही एकतानता बनी रहे--वह इधर-उधर न डगमगाए, इस स्थिति 
का नाम ही ध्यान है। 

आठवाँ अड़ है “समाधि ''। ध्यान करते समय साधक को अपना 
ध्यान का (जो चिन्तन का स्वरूप है उसका) और जिस वस्तु का चिन्तन, 
अर्थात्‌ ध्येय का ज्ञान पृथक्‌ू-पृथक्‌ बना रहता है, परन्तु जब अभ्यास 
के चरमोत्कंर्ष के परिणामस्वरूप, अपने को और चिन्तनस्वरूप को, 
अर्थात्‌ ध्यान को भूलकर केवल ध्येय में ही मग्र हो जाता है, उस स्थिति 
को समाधि कहते हैं। 

योग के इन आठ अझ्लों में साधना की पूरी यात्रा का प्रारूप प्रस्तुत 
होगा। शेष अवान्तर भेद मार्ग में पड़नेवाले छोटे-मोटे पड़ावों के समान 
हैं। आवश्यक यह है कि दृढ़ता से मार्ग पर चलता रहे और सांसारिक 
व्यवहार में यम-नियम की मर्यादाओं को पूरी तरह निभाए। बिना 
व्यवहार-शुद्धि के योग-क्रियाओं की सिद्धि मदारी तो बना देगी, उससे 
अनेक प्रकार के सांसारिक लाभ भी प्राप्त किये जा सकेंगे, किन्तु वह 
साधक को आसप्तकाम न बना पाएगी। व्यवहार-शुद्धि के साथ प्रणब का 
जप करता हुआ मार्ग पर बढ़ता चले। इससे बीच-बीच में आनेवाली 
सब बाधाएँ दूर हो जावेंगी। 

पतझलि ऋषि ने स्वयं यह बात लिखी है-- 

_ततः प्रत्यक्‌ चेतनाधिगमो5प्यन्तरायाभावश्च 

न्‍योग्द० ३।२९ 

अर्थात्‌ * प्रणव का जप तथा अर्थ का अनुमान करने पर अन्‍्तरात्मा 
का ज्ञान हो जाता है और सभी विपघ्न समाप्त हो जाते हैं।' 

महर्षि व्यास ने भी कहा है कि-- 

“* अथेते विक्षेपा: समाधिप्रतिपक्षास्ताभ्यामेबाभ्यास-बैराग्या भ्या - 
न्निरोद्धव्या: ।।' 

अर्थात्‌ ' समाधि के विरोधी विक्षेपों को अभ्यास और बैराग्य-वास्तविक 
ज्ञान के द्वारा रोकना चाहिए।* 

अन्त में चित्त की निर्बलता के लिए पतझलि ऋषि का एक और 
उपयोगी नुस्ख़ा देकर हम इस प्रसड़ को समाप्त करेंगे। 





मेरी विवशता २८३ 


''मैत्नी करुणामुदितोपेक्षाणां सुखदुःरखपुण्यापुण्यविषयाणां 
भावनातश्कचित्तप्रसादनम्‌ | ' -यो० समाधि० ३३ 

साधना के लिए रहना तो पड़ेगा संसार में ही। संसार के लोगों 
से सम्पर्क का विपरीत प्रभाव मन पर न हो, उसका उपाय यही है कि 
सुखी पुरुषों के साथ मित्रता जोड़िये। फिर उनका संसर्ग मार्ग में बाधक 
न बनेगा, यद्यपि संसार में '“समानशीलबव्यसनेषु सख्यम्‌'', अर्थात्‌ 
मित्रताशील और व्यसन की समानता में ही होती है। विद्वान्‌ और मूर्ख 
की, धनी तथा निर्धन की, सुखी और दु:ःखी की मित्रता नहीं होती। 
इतिहास में एक भी उदाहरण इस प्रकार का नहीं है कि दो विषम 
परिस्थितिवालों की मित्रता का स्न्रेहसूत्र सुरक्षित रहा हो। 

महाभारत का द्रुपद और द्रोण का उदाहरण इस बात का साक्षी 
है कि जब तक द्रोण और द्रुपद अध्ययनकाल में समान स्थिति में थे, 
तब तक दोनों अभिन्न मित्र थे, किन्तु जब द्वुपद राजा बन गया और 
द्रोण अध्ययनकाल के स्नेह को स्मरण कर मिलने गया तो द्वुपद को 
'प्रित्र' शब्द से पुकारना भी सहन नहीं हुआ। 

किन्तु ये मित्रताएँ सांसारिक कार्यों में एक-दूसरे को सहयोग देने 
और लेने की हैं। अतएवं इनमें समान स्तर की अपेक्षा रहती है। एक 
करोड़पति मित्र की आर्थिक क्षति में एक अकिझ्जन मित्र क्या सहयोग 
दे सकेगा! उनके लिए तो-- 

गजानां पड्डमग्रानां गजा एवं ध्रुरंधरा:॥ 

'यदि हाथी दलरूदल में फँसा हो तो उसे निकालने के लिए भी 
हाथी ही चाहिए।' पर आध्यात्मिक मार्ग स्वार्थ का गठबन्धन नहीं है। 
वहाँ तो सुखी को देखकर हृदय से उसकी शुभकामना करने की बात 
है। इससे चित्त में शान्ति आवेगी। अत: सुखियों के साथ मित्रता जोड़ने 
का ऋषि का परामर्श उचित ही है। 

अध्यात्म के यात्री के लिए दूसरी बात कही ' करुणा ' की। दुःखियों 
को देखकर आपके हृदय में करुणा और दया के भाव उत्पन्न होने चाहिए। 
यदि संसार के सामान्य व्यवहार में भी सहानुभूति और समवेदना समाप्त 
हो जाय तो समाज का समूचा ढाँचा ही चरमरा जाय। ठीक ही कहा 
है उर्दू के शायर जिगर ने-- 

जब तक कि ग़मे-इन्साँ” से "जिगर ' इन्सान का दिल मानूर * नहीं । 

जत्रत ही सही दुनिया लेकिन, जन्नत से जहन्ुम दूर नहीं॥ 

दुःखी को देखकर साधारण व्यक्ति भी सहानुभूति से भर उठता 
है तो आत्मकल्याण के पथिक का हृदय तो बहुत कोमल और संवेदनशील 
होना चाहिए। इस सन्दर्भ में ऋषि दयानन्द का वह उत्तर, जो उन्होंने 
एक हित-चिन्तक को यह परामर्श देने पर कि--'' तुम दुनिया के सुधार 





२. प्राणिमात्र के दुःखों-कष्टों; २. द्रवित। 


२८४ श्रुति-सौरभ 


के झगड़े में न पड़कर साधना से मुक्तिलाभ करो '” दिया था, कितना 
स्वाभाविक है कि--'' समाज को इस दु:ख की दलदल में छटपटाता 
छोड़कर मैं अपने अकेले की मुक्ति नहीं चाहता। इनके कष्ट-निवारण 
का यत्न करते-करते मेरी मुक्ति तो अपने-आप हो ही जाएगी।'' 
योगिराज कृष्ण अपने समय के समाज के दुर्व्यसनों से उसका उद्धार 
करने के लिए सम्पूर्ण जीवन क्‍यों रंगे रहे ? जो साधन उनके पास हो 
गए थे, उनसे वे बड़े सम्मान और सुख से सारा जीवन व्यतीत कर सकते 
थे। स्वयं कृष्ण ने ही इसका उत्तर देते हुए कहा कि मुझे अपने लिए 
कुछ करने-धरने की आवश्यकता नहीं है, किन्तु समाज को सुपथ पर 
चलाने के लिए मैं सावधानी से अपने कर्त्तव्य-कर्मों का आचरण करता 
हूँ। अतः साधक के चित्त की निर्मलता और प्रसन्नता के लिए पर- 
दुःखकातर होना चाहिए-- 
बशर' पहलू में दिल रखता है जब तक, 
उसे दुनिया का यम खाना पड़ेगा। 
इसके आगे तीसरा कर्त्तव्य बताया--पुण्यात्माओं के पुनीत कर्त्तव्यों 
को देखकर और उनके यश को सुनकर मुदित होना चाहिए। दूसरों के 
यश को सुनकर जलने-कुढ़ने की बीमारी से बड़ी कठिनाई से पीछा 
छूटता है। मात्सर्य को जीतने के लिए पहले मद को जीतना आवश्यक 
है। जबतक अन्दर अहंकार है, तबतक दूसरे के गुण पर मुग्ध होकर 
उसका प्रशंसक बनना असम्भव है। अत: पुण्यकर्मा जनों को देखकर 
प्रसन्न होना चाहिए। 
इसके आगे चौथा उपाय बताया कि मलिन तवृत्ति के लोगों से 
उपेक्षाभाव से व्यवहार करे। समझाने से ऐसे व्यक्ति शत्रु बन जाते हैं। 
सम्पर्क बढ़ने से उनके ऊटपटाँग कामों को देखकर मन अशान्त ही होगा। 
रहीम ने ऐसों के साथ व्यवहार के लिए बहुत सुन्दर परामर्श दिया है-- 
रहिसन ओछे नरन सं वैर भत्त्रे ना प्रीति। 
काटे, चाटे शवान के; दोऊ भाँति अनीति ॥ 
इन चार प्रकार के व्यवहार का परिणाम होगा--' चित्तप्रसादनम्‌ '-- 
चित्त प्रसन्न होगा। फिर जब उपासना में बैठेंगे तो वे प्रतिकूलताएँ नाम 
को भी नहीं होंगी, जिनका वर्णन मन्त्र में किया गया है कि कान इधर 
खींच रहे हैं, आँखें उधर घसीट रही हैं। तब विषयों से विषाक्त मन 
क्षुब्ध नहीं होगा, अपितु. मन की स्थिति कबीर के शब्दों में इस प्रकार 
की होगी कि-- 
काबिरा मन निर्मल भये, जैसे गंया-नीर ।/ 
पाछे- पाछे हारि फिरै, कहत कबीर- कबीर ॥ []09 


१. व्यक्ति। 








( ३० ) 

प्रभु अपराध्री पर भी कृप्शभाव खखरे हैं 
यो मृव्ठयांति चक्रुषें चिदागों बयं स्यांम बवरुणे अनांगाः। 
अनु ब्रतान्यदिंतेऋधन्तों यूयं पांत स्वस्तिभिः सदा नः॥ 

--ऋ० ७।८७। ७ 
ऋषि:--वसिष्ठ: ॥ देवता--वरुण: ॥ छन्‍्द:-त्रिष्टुप्‌ ॥ 

अन्वय:--य: आग: चक्रुषे चित्‌ मुडयाति, बरुणे वयम्‌ अनागा: 
स्याम अदिते: बह्लरतानि ऋधन्त: यूयम्‌ स्वस्तिभि: सदा न पात: ॥ 

शब्दार्थ-( यः ) जो प्रभु ( आगः ) अपराध ( चक्कुषे ) करनेवाले 
के प्रति ( चित्‌ ) भी ( मृव्ठयाति ) अपना दयाभाव ही रखता है ( बरुणे ) 
उस चुनने योग्य प्रभु के समीप ( बयम्‌ ) हम ( अनागाः ) निष्पाप 
( स्थाम ) रहें | ( अदिते: ) उस अखण्ड देव के ( ब्रतानि ) मर्यादाओं 
को ( ऋधन्त: ) जानकर आचरण करते हुए विद्वज्जन ( यूयम्‌ ) आप 
सब ( स्वस्तिभि: ) अपने कल्याणप्रद उपदेशों और परामर्शों से ( सदा ) 
सब समयों में (न: ) हमारी (पात ) रक्षा कीजिये। 

व्याख्या--मन्त्र में मुख्य रूप से दो बातें कही गई हैं--पहली यह 
कि प्रभु की दया और बात्सल्य का हाथ तो सदा ही जीव पर रहता 
है, किन्तु मानव-जीवन की सफलता इसमें है कि बह मर्यादा का पालन 
करता हुआ निष्पाप और पवित्र रहकर प्रभु की आज्ञा में उपस्थित रहे । 
दूसरी यह कि विद्वानों का यह कर्त्तव्य है कि वे उस अखण्डब्रती प्रभु 
के न्‍्याय-नियमों को अपनी सूक्ष्म बुद्धि से जानकर सामान्य जनों को 
हितकारक उपदेश से पवित्राचरण का सदा परामर्श देते रहें। अब मन्त्र 
के प्रत्येक भाग पर क्रमश: विचार कीजिये। 

मन्त्र के प्रथम भाग में कहा गया है कि प्रभु अपराध करनेवालों 
पर भी दयाभाव रखता है | यह बात थोड़ी पेचीदा है । इसका यह अभिप्राय 
नहीं कि प्रभु दुष्कर्म का फल नहीं देते और पूजा-पाठ तथा प्रायश्चित्त 
से क्षमा मिल जाती है । शास्त्रीय विधान तो यह है कि अशुभ और शुभ 
कर्मों का फल दुःख और सुख के रूप में अवश्य भोगना पड़ेगा | दयाभाव 
का अभिप्राय है कि दुष्कर्म का जो फल कर्त्ता के सम्मुख कष्टरूप में 
आता है, उसमें यह हित निहित है। यह मेरे बुरे कर्म का फल है, अत: 
आगे मुझे सोच-समझकर शुभ कर्म ही करने चाहिएँ, अन्यथा हाथ से 
लगाई गाँठें दाँतों से खोलनी पड़ेंगी। इस बात को ठीक से न समझने 
के कारण लोग पाप भी करते रहते हैं और उस पाप को क्षमा कराने 
के लिए अनेक प्रकार के दान-पुण्य भी करते रहते हैं। प्राय: डाकुओं 
में यह प्रवृत्ति होती है कि किसी बड़े-से सेठ को निर्दयता से लूटकर 
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कुछ अनाथ और विधवाओं की सहायता कर देते हैं। वे अपने मन में 
यह धारणा बनाते हैं कि हानि तो एक को पहुँचाई और लाभ पचास 
को पहुँचाकर उनकी शुभकामनाएँ प्राप्त कीं, तो अपना तो पुण्य ही बढ़ 
रहा है। इसी भ्रम में वे इस पाप में लगे रहते हैं। 

किन्तु वैदिक सिद्धान्त यह है और बुद्धि भी इसे ही स्वीकार करती 
है कि सेठ को लूटने के पाप का फल कर्त्ता को किसी-न-किसी कष्ट 
के रूप में, चाहे वह कष्ट आर्थिक क्षतिरूप में हो या किसी और र्प 
में, सहना ही पड़ेगा। साथ ही पचास व्यक्तियों को जो लाभ पहुँचाया, 
उसका फल भी सुख अथवा लाभ के रूप में उसे प्राप्त होगा। प्र भु कर्म- 
फल का व्यवस्थापक है, अत: पूरी नाप-तौल से फल अवश्य मिलेगा। 
वेद और संस्कृतसाहित्य में '' अर्य '' शब्द स्वामी, परमात्मा और दुकानदार 
का वाचक है। इन तीनों में एक ही नियम काम करता है कि ये कर्मफल 
हिसाब से देते हैं, अन्धाधुन्ध नहीं। किसी मित्र अथवा सम्बन्धी के घर 
आप भोजन करें, तो आपके खाने के लिए गृहपति अनेक शाक- भाजी, 
मिठाइयाँ और पकवान तैयार करेगा और सब-कुछ करने पर भी प्रेम 
और नम्रता प्रकट करने के लिए कहेगा कि अमुक-अमुक कारण से 
भोजन बढ़िया तो नहीं बन सका, फिर भी रूखा-सूखा जैसा है, स्वीकार 
कीजिये। अब आप देखिये कि इतनी तैयारी पर भी यह कहा जा रहा 
है कि कुछ नहीं बन सका। 

इसके विपरीत वणिक्‌ की दुकान का दृश्य सर्वथा विपरीत होगा। 
पाँच या छह रुपये की ढाई सौ ग्राम मिठाई देने के लिए आपने हलवाई 
से कहा। वह तराज़ू के पलड़े में दो सौ ग्राम डालने के बाद से ही 
तराज़ू की डण्डी पर दृष्टि जमा देगा और धीरे-धीरे डालता हुआ डण्डी 
कुछ ही सीधी होने पर कहेगा--' लीजिये '। आप यदि डण्डी में कुछ 
कमी देखकर यह कहें कि--' अभी डण्डी सीधी कहाँ है, कुछ और 
डालो ' तो वह तुनककर उत्तर देगा कि क्‍या ढाई सौ ग्राम पर सारा माल 
चढ़ा दूँ ? दुकानदार की दृष्टि सदा नाप-तोल पर रहती है। स्वामी भी 
भृत्य को परिश्रम के अनुसार ही वेतन देता है। ठीक इसी प्रकार प्रभु 
भी कर्मानुसार ही फल देता है। हाँ, प्रभु के दण्ड-विधान में भी हित 
उसी प्रकार समाविष्ट रहता है, जैसे अपराध करने पर माता बच्चे को 
चपत लगाती हुई मन में उसके सुधार की भावना ही रखती है और 
दण्ड देते हुए भी उसका हृदय द्रवित रहता है। इसे एक उदाहरण से 
समझिये। 

प्रभु ने हमें दस ज्ञानेन्द्रियाँ अपने कर्मसम्पादन के लिए दी हैं। मनुष्य 
का कर्त्तव्य है कि वह पहले .बुद्धिपूर्वक ठीक ज्ञान प्राप्त करे और फिर 
ज्ञानानुसार उसका फल प्राप्त करने के लिए कर्म करे। उचित प्रकार से 
देखने-सुनने की मर्यादा वेद ने बताई---'' भद्ं कर्णेश्रि: श्रूणुयाम देवा 


भद्गे पश्येमाक्षभिर्यजत्रा: ' --हम कानों से ऐसे शब्द सुनें जो मस्तिष्क 
और हृदय में सद्ठविचार उत्पन्न करें और आँखों से ऐसे दृश्य देखें जो 
प्रभु की महिमा को हृदय-पटल पर अज्लित करें । वन-उपवन के नाना 
आकार- प्रकार, रूप-रड्ग-गन्ध से सुशोभित पौधे-लता और पुष्प प्रभु 
की कारीगरी पर मुग्ध करनेवाले हों या किसी स्वस्थ सुन्दर युवक और 
युवती की रूप-सुधा एक सात्त्विक आह्वाद मन में उत्पन्न करे और प्रभु 
के कौशल पर मुग्ध होकर हमारे मुख से सहसा निकल पड़े-- 
वो ख़ुद कैसा है जिसने इन हसीनों को बनाया है? 
इन्हें जब देखते हैं हम तो उसकी याद आती है ॥ 
इस प्रकार के सद्ठदिचार हमें उदात्त आचार के लिए प्रेरणा देंगे और 
हमारी इन्द्रियाँ वास्तव में इन्द्र (आत्मा) के हित-सम्पादन में सहायक 
होंगी। इसके विपरीत रजोगुण और तमोगुण का चश्मा चढ़ने पर दुनिया 
बदल जाएगी और उसके अनुसार विचार भी व्यक्ति और समाज को 
गिरानेवाले होंगे। इस स्थिति का भी किसी उर्दू के शायर ने अच्छा चित्र 
खींचा है-- 
दिल के जो दुश्मन हैं उनके शौक में रहती है आँख। 
जान का मालिक जो है, उससे नाजर मिलती नहीं ॥ 
जब व्यक्ति एक बार पथ- भ्रष्ट हो जाता है तो फिर उसे मार्ग पर 
लाना दुःसाध्य होता है और परिणामस्वरूप हमें प्रभु की न्‍्याय-व्यवस्था 
के अनुसार दण्ड भोगना पड़ता है। 
हम सांसारिक न्याय-व्यवस्था में देखते हैं कि यदि प्राप्त शक्ति और 
साधन का कोई व्यक्ति दुरुपयोग करता है तो उसे उस वस्तु का 
अनधिकारी घोषित करके वह वस्तु उससे छीन ली जाती है, ताकि उससे 
वह अपना और समाज का अधिक अहित न करे। जैसे कोई व्यक्ति 
अपने जीवन और सम्पत्ति की दुष्टों से रक्षा करने के निमित्त एक बन्दूक 
अथवा रिवॉल्वर रखने की अनुमति प्रातत करने के लिए सरकार को 
पग्रार्थना-पत्र दे, सरकार के अधिकारी विहित प्रक्रिया को अपनाकर यह 
जाँच करें कि जिस उद्देश्य के लिए शस्त्र रखने का अधिकार माँगा गया 
है, वह कहाँ तक ठीक है ? प्रार्थना उचित प्रतीत होने पर उसे शस्त्र 
रखने का प्रमाणपत्र--लाइसेन्स दे दिया जाता है और बह उसका शिष्ट 
मर्यादा में उपयोग करता है। उस शस्त्र से वह न केवल अपने जीवन 
और धन की रक्षा करता है, अपितु पास-पड़ोस में सट्डृट उत्पन्न होने 
पर उनको संरक्षण देता है। इस आचरण से उसका चित्त भी प्रसन्न होता 
है और समाज भी उसका यशोगान करता है । इस प्रकार वह चाहे जबतक 
उस अधिकार का प्रयोग कर सकता है। 
अब इसके दुरुपयोग के उदाहरण पर भी विचार कीौजिये। सरकार 
से शस्त्र का लाइसेन्स तो लिया अपने जीवन और धन की रक्षा के लिए, 
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किन्तु शस्त्र के आते ही विचार बदल गए और उस श्त्र के द्वारा दूसरों- 
के धन का अपहरण करने लगे। शनै:-शनै: इस दुष्टकर्म की भी चर्चा 
लोगों में होने लगी और एक ने साहस करके सरकार में रिपोर्ट भी 
कर दी। सरकार ने छानबीन करने पर शिकायत ठीक पाई तो आज्ञा 
देकर उसका लाइसेंस रह कर दिया। 

ठीक यही प्रक्रिया हम प्रभु की व्यवस्था में भी देखते हैं। अपितु 
ऐसा प्रतीत होता है कि मनीषियों ने लोक में मर्यादा को बनाए रखने 
के लिए प्रभु की व्यवस्था के अनुसार ही अपना कानून बनाया और 
तदनुसार आचरण किया। अब इसी उदाहरण को अपनी इन्द्रियों पर घटाइये, 
जैसे पूर्ब-चर्चित उदाहरण में आँख का उल्लेख हुआ है। आँख के द्वारा 
दृष्टि की शक्ति का दुरुपयोग हुआ और उसने द्र॒ष्टा के वबासनामय संस्कारों 
को भड़काया। सद्विचार कभी-कभी ग्लानि और पश्चात्ताप की भावना 
को उभारते हैं, किन्तु वे वासना की आँधी में उड़ जाते हैं। इस खिन्न 
मनोदशा का चित्रण कवि विहारी ने बड़े स्वाभाविक रूप से किया है-- 

व्यज-लगाम न मानहीं नैना मो बस नाँहि। 
ये मुँहजोर बुरंग लो ऐंचत्‌ ही चलि जाँहि॥ 

आँखों के व्यसन से तड़ आकर कवि कहता है कि---' मैं इन आँखों 
को संसार की मर्यादाओं को समझाकर बहुतेरा रोकता हूँ, किन्तु मेरा वश 
नहीं चलता। होता यह है कि जैसे मुँहज़ोर घोड़ा जितना लगाम को 
खींचो उतने हठ से अपनी गति को तीब्र करता चला जाता है और सवार 
को अक्षम बना देता है, ठीक यही दशा आँखों ने मेरी भी कर दी है।' 

इस स्थिति से उबरने का एक ही प्रकार है कि दुर्व्ससन के साधन 
उस आँख को ही छीन लिया जावे। आँख न रहने से उस दुर्व्यसन को 
क्रियात्मक रूप देने का अवसर ही न रहेगा और लम्बे समय तक उसकी 
आवृत्ति न होने के कारण उन दु:संस्कारों का ही परिमार्जन हो जाएगा। 
इधर आँखों के अभाव में जो कष्ट उठाने पड़े, उनसे दण्ड भी भुगत 
गया और पश्चात्ताप और प्रायश्चित्त से सात्त्विक संस्कारों का उदय भी 
हुआ। लेखाजोखा पूरा होने पर अगले जन्म में आँखें फिर मिल गईं 
और नया जीवन प्रारम्भ हुआ । यदि आगे सदुपयोग करेगा तो दृष्टिलाभ 
के आनन्द का अधिकारी रहेगा। 

यही है प्रभु की दया कि उसका दण्ड भी मनुष्य के कल्याण का 
कारण बनता है। अत: मन्त्र में पहली बात कही गई कि वह प्रभु ''यो 
मृव्ठयाति चक्करुषे चिदाग: ''--- अपराध करनेवाले का भी कल्याण ही 
करता है। 

इससे आगे मन्त्र में उससे भी महत्त्वपूर्ण बात कही गई कि--' “बयं 
वरुणे अनागा: स्याम ''--मानव-जीवन के स्तर के अनुरूप तो स्थिति 
यही है कि हम वरणीय प्रभु के दरबार में निष्पाप और पवित्र रहें। 
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यह मानव-जीवन हमें विचारपूर्वक अपनी पाशवी प्रवृत्तियों को निर्मूल 
करने के लिए ही मिला है। न्‍्यूनाधिक पशुता तो मनुष्य के साथ लगी 
ही रहती है, पर विवेक द्वारा उसे परिमार्जित करना ही मानव-जीवन 
का लक्ष्य है। किसी उर्दू के शायर ने बहुत उत्तम कहा है-- 
बजाहिर' सब हैं इन्सों लेक', बातिनँ की ख़ुदा जाने। 
कि हैं इन्सान इनमें कितने, और हैवान कितने हैँ ॥ 
चारों वेदों में निम्न मन्त्र आता है, उसमें भी बहुत काव्यमय ढड़ 
से इस महत्त्वपूर्ण उद्देश्य की ओर ध्यान खींच गया है-- 
सप्तस्यासन्‌ परिधयस्त्रि: सप्तसमिध: कृता: । 
देवा यद्यज्ञं तन्वाना अबश्चन्‌ पुरुषं पशुम ॥। 
- ल० १५०।९०। १५५ 
अर्थात्‌ 'एक ऐसा भवन अथवा एक ऐसी यज्ञशाला है जिसकी 
सात परिधियाँ, चारदीवारी (80५796€9५ ४५४।5) हैं और उनमें तीन स्थानों 
पर सात, सात, सात समिधाएँ रक्‍्खोी हैं। प्रभु ने इस यज्ञ का विस्तार 
करने के लिए जीवरूपी पशु को इसमें बाँधा है। रूपक अलड्जार के 
माध्यम से यह मानव-शरीर और इसमें जीवात्मा के आने के उद्देश्य 
का वर्णन है । समस्त कर्मकाण्ड में सात परकोटेवाली यज्ञशाला का वर्णन 
कहीं नहीं है। चार, बारह और इससे भी अधिक स्तम्भोंवाली यज्ञशाला 
का विधान तो है, किन्तु सात परिधियोंवाली का नहीं | यह सात परिधि 
की यज्ञशाला मानव-शरीर ही है। आयुर्वेद के ग्रन्थ अष्टाड्भहदय में 
मानवदेह की त्वचा की सात परतें गिनाई हैं--''सप्तत्वचो भवन्ति।'' 
ये ही सात चारदीवारियाँ हैं। तीन स्थानों पर सात-सात समिधाओं का 
विधान किसी यज्ञ में नहीं है। ये तीन स्थानों पर सात-सात समिधाएँ, 
सात धातुएँ, रस-रक्त-मज्जा आदि सात हैं। ये २१ समिधाए प्रदीस होकर 
इस यज्ञ को चलाती हैं, अर्थात्‌ इन समिधाओं से ही यह यज्ञ क्रियाशील 
रहता है। इस यज्ञ का लक्ष्य यह है कि इस मानव-शरीररूपी यज्ञशाला 
में बँधा हुआ जीवरूपी पशु, पशुत्व की आहुति दे दे, अर्थात्‌ विवेकपूर्वक 
कर्म करके काम-क्रो धादि पर विजय प्रास करे | विवेकरहित मानव और 
बच्चे को पशु नाम से वेद में अभिहित किया गया है। ब्रह्मचर्यब्रतपूर्वक 
गुरुकुल में विद्यार्जज से यह पशुता टूटती है और इसी का एक नाम 
पशुयाग भी है।' 
अत: मानव-जीवन की सफलता ज्ञानपूर्वक धर्भाचरण में है। यद्यपि 
विषयों के बन्धन बहुत जटिल हैं, किन्तु विचार में इतनी बड़ी शक्ति 
है कि दुरूह मार्ग पर भी उसके सहारे सफलता प्रात की जा सकती 


२. देखने में (प्रकटत:); २. लेकिन; ३. अन्दर की, मन की। 
४. वि तिष्ठन्तां मातुरस्या उपस्थान्नानासूपा: पशवो जायमाना:। 
-अथर्व० १४।२।२५८ 
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है। जिगर मुरादाबादी ने इस सम्बन्ध में बड़े पते की बात कही है-- 
हुस्न की हर इक अदा पे जानो-दिल सदके; मगर, 
लटफ कुछ दामन बचाकर ही गुजर जाने में है। 

संसार के विषयों में बाँधने की बहुत बड़ी शक्ति है । 'विषय ' शब्द 
संस्कृत व्याकरण की 'षबिज््‌ बन्धने ' धातु से बना है। निष्पन्न शब्द से 
पूर्व विशेषार्थ-वाचक 'वि' उपसर्ग और जुड़ा हुआ है, इस प्रकार विषय 
शब्द का अर्थ हुआ जिसमें जकड़ने की बहुत क्षमता हो। किन्तु विवेक 
और विचार में भी वह क्षमता है कि उसके समक्ष विषय की यह लौह- 
श्रुद्धुला सूत के कच्चे धागे के समान तुच्छ है । विवेकी महापुरुषों ने काम, 
क्रोध, लोभ, मोह, मद और मात्सर्य को तृणतुल्य सारहीन बनाकर मार्ग में 
तोड़-मरोड़कर फेंक दिया और दूढ़ता से गन्तव्य पथ पर दनदनाते चले गए। 

अतः मनुष्यता की सार्थकता निष्पाप जीवन जीने में है। 

मन्त्र के उत्तरार्ध में, जीवन में निष्पाप चलने और दृढ़ रहने के 
लिए उपाय बताया गया है कि आत्मोत्थान के ब्रतों पर चलनेवाले तपस्वी 
विद्वानों के जीवन-व्यवहार को देखकर उनसे प्रेरणा लो कि इस दुनिया 
के फिसलन-भरे मार्ग पर वे अपने पैरों को कैसे टिका पाएँ। एक जिज्ञासु 
यात्री के लिए इस प्रकार के पथ-प्रदर्शकम का मिलना बहुत बड़ा सहारा 
है। शिक्षा की समाप्ति पर आचार्य अपने स्रातकों को अन्तिम बात गाँठ 
बाँधकर ले-जाने के लिए यही कहता है-- 

'*' अथ यदि ते कर्मविश्विकित्सा वा वृत्तिविश्विकित्सा वा स्यात्‌, 
ये तत्र ब्राह्मणा: संमर्शिनो युक्ता आयुक्ता अलूक्षा धर्मकामाः स्युः 
यथा ते तब वर्तेरन्‌ तथा तत्र वर्तेथा: ।'' --सं०वि० समावर्त्तन 

यदि संसार में तुझे किसी कर्त्तत्य और अकर्त्तव्य के विषय में संशय 
उत्पन्न हो तो जो विचारशील, अनुभवी, सहदय और सच्चरित्र विद्ठान्‌ 
हों, उनसे विचार-विनिमय करके कर्म के औचित्य का निश्चय करो 
और उस प्रकार की परिस्थिति- और कामों में वे जैसा आचरण करते 
हों, वैसा ही करते चले जाओ। वही धर्माचरण है, यह अपने मन में 
निश्चय रक्‍्खो। वयोवृद्ध होने के साथ यदि इस प्रकार का सदाचारी 
व्यक्ति विद्यावृद्ध भी हो तो कहना ही क्‍या है ! नहीं तो आचारवान्‌ वयोवद्ध 
के परामर्श को भी नीतिकारों ने महत्त्वपूर्ण माना है-- 

प्रवृद्धवयस: पुंसो धियः पाक: प्रजायते। 
जीर्णस्य चन्दनतरो आमोद उपजायते॥ 

“परिपक्व आयु के मनुष्य की बुद्धि भी अनेक प्रकार के और लम्बे 
अनुभवों के कारण पक जाती है, जिस प्रकार पुराने चन्दन के पेड़ में 
सुगन्ध उत्पन्न हो जाती है।' इसके साथ ही मन्त्र में एक महत्त्वपूर्ण परामर्श 
उन वुद्धों को भी दिया कि--'' यूयं पात स्वस्तिभिः सदा नः ' '--' वद्धों 
का भी यह पवित्र कर्त्तव्य है कि वे पूरी शक्ति से पवित्र मार्ग पर चलने 
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के लिए युवकों को प्रेरित करते रहें ।!' समाज की इससे उत्तम कोई दूसरी 
सेवा नहीं है और प्रकारान्तर से आत्मिक उत्थान के लिए इससे अधिक 
आराधना भी दूसरी नहीं है। इस विषय में किसी उर्दू शायर ने कितना 
उत्तम कहा है-- 
काम आ खल्के- खुदा के; कि खुदा के नजदीक; 
इससे बेहतर न हुई है न इबादत होगी। 

आज लोग ईश्वर- भक्ति का अर्थ केवल अपना कल्याण और शान्ति 
समझते हैं, किन्तु तत्त्वदर्शोा सामाजिक उत्थान के साथ-साथ जिससे 
शान्ति मिले उसी मार्ग को श्रेष्ठ मानते हैं। ऋषि दयानन्द से एक महन्त 
ने जब यह कहा कि--“'दयानन्द! तुम क्या समाज-सुधार के पचड़े 
में पड़ गए ? यदि तुम अविचल भाव से आत्मसाधना में लगते तो इसी 
जन्म में तुम्हारी मुक्ति हो जाती।'' इस प्रश्न का ऋषि दयानन्द ने जो 
उत्तर दिया, वह स्वर्णक्षरों में लिखने योग्य है। ऋषि ने कहा-- 
'महात्मन्‌ ! पतन के गर्त में गिरे देशवासियों की उपेक्षा करके मैं अपने 
अकेले की मुक्ति नहीं चाहता; इन दीन-दुःखियों का कष्ट-निवारण 
करते-करते मेरी मुक्ति स्वत: हो जाएगी।!”' 

आज समाज के वृद्ध-समुदाय में यह भावना जग जाय तो देश 
की कायापलट हो जाय। हमारे घर स्वर्ग बन जावें। 

कार्यनिवृत्त वृद्ध और वृद्धाएँ घर में झगड़ते रहेंगे, समवयस्कों में 
बैठकर राजनैतिक लीडरों की आलोचना करते रहेंगे, मनोरझन के लिए 
ताश, शतरझ और चौपड़ खेलते रहेंगे, सायं-प्रात: चार मन्त्रों का पाठ 
करके झूमते हुए शान्ति-पाठ का मन्त्र बोल देंगे और अपने कर्त्तज्य की 
इतिश्री समझ लेंगे। यदि ये लोग गली-मुहल्ले बाँटकर समाज में फैली 
हुई बुराइयों को दूर करने के लिए बच्चों और युवकों को वार्तालाप में 
सद्ठिचार दें तो देश का उद्धार कर दें। आज लोग एक-दूसरे के बिगड़े 
हुए बच्चों को देखकर और एक-दूसरे की आलोचना करके सन्तुष्ट हो 
लेते हैं, किन्तु यह नहीं सोचते कि बच्चे समाज और देश की सम्पत्ति 
हैं । इनके पथश्रष्ट होने से देश दुर्बल होकर पतनोन्मुख होता है। इसके 
अतिरिक्त बिगड़े युवक अपने परिवारवालों के लिए उतने हानिप्रद नहीं 
हैं, जितने कि दूसरों के लिए। सार यह निकला कि मनुष्य एक सामाजिक 
प्राणी है, अत: समाज में होनेवाले सदगुण-दुर्गुण के परिणाम भी सुख 
और दुःख के रूप में उसे अवश्य सहने पड़ेंगे-- 

बशर पहल में दिल रखता है जब तक; 
उसे दुनिया का ग़य खाना पड़ेया। 

इसलिए शान्ति-पाठ का मन्त्र इस तत्त्व को समझाता है कि भक्त! 
जिस शान्ति को तू माँग रहा है, वह तब मिलेगी जब झुलोक से भूतल 
तक अणु-अणु और कण-कण में वह समा जाएगी। 3 


( ३१) 
रष्ट्र एाक्तिएएली कब्र बनत्ट है? 
भरद्रमिच्छन्‍त ऋष॑य: स्वर्विदस्तपों दीक्षा्मुपनिषेदुरग्रे । 
ततों राष्ट्र बलमोज॑एच जातं॑ तद॑स्मै देवा उंपसंन॑मन्तु ॥ 
--अउशथर्व० १९ ।४१। १ 
ऋषि:--ब्रह्मा ॥ देवता--ब्रह्म ॥ छन्‍्द:-त्रिष्टुप्‌ ।| 

अन्वय: --स्वर्विद: ऋषय: भद्रम्‌ इच्छन्त: अग्रे तपः दीक्षाम्‌ 
उपनिषेदु: । ततः राष्ट्रम, बलम्‌, ओजश्च जातम्‌ तत्‌ अस्मै देवा: 
उपसंनमन्तु ॥। 

शब्दार्थ--( स्वर्विद: ) सुख-शान्ति को जानने और प्रास करनेवाले 
( ऋषय: ) ऋषियों ने ( अग्रे ) सर्वप्रथम ( तपः ) सुख-दुःखादि द्वन्द्र- 
सहन की क्षमता ( दीक्षाम ) नियम-ब्रतादि को ( उपनिषेदु: ) ग्रहण 
किया। ( ततः ) उस तप और दीक्षा के आचरण से (९ राष्ट्रम ) राष्ट्रीय 
भावना ( बलम्‌ ) राष्ट्रीय बल ( ओजश्च ) और ओज, राष्ट्रीय प्रभाव 
तथा रौब € जातम्‌ ) उत्पन्न हुआ ( तत्‌ ) इसलिए ( अस्मे ) इस राष्ट्र 
के सम्मुख (९ देवाः ) देव भी, शक्ति-सम्पन्न भी ( उपसंनमन्तु ) झुकें, 
उचितरूप से सत्कार करें। 

व्याख्या--मन्त्र में मुख्य रूप से एक ही विचार दिया गया है कि 
देश को राष्ट्र का रूप देकर उसे शक्ति-सम्पन्न और गौरवास्पद बनाने 
के लिए आवश्यक है कि देशवासी तपस्वी और दीक्षित बनें । इन मुख्य 
गुणों के आचरण से देश में अतुल बल का उद्भव- होगा और 
उसके ओजस्वी स्वरूप को देखकर बड़े-बड़े राष्ट्र उसके सम्मुख 
नतमस्तक होंगे। 

अब इसपर विस्तार से विचार कीजिये। बड़े सड्डर्ष, त्याग, तप 
और बलिदानों के बाद लूगभग एक हज़ार वर्ष के पश्चात्‌ १५ अगस्त 
सन्‌ १९४७ को हमारा देश स्वाधीन हुआ। 

स्वतन्त्रता का जो बाह्मरूप देखने में आया और जिसका बहुधा 
प्रचार भी किया गया, वह यह है कि अंग्रेज़ ने अहिंसा के आन्दोलन 
से प्रभावित होकर देश की प्रभुसत्ता भारतवासियों को हस्तान्तरित कर 
दी। इसी भ्रम में आकर अनेक वक्ता यह कहते सुने गए और बहुत- 
से लेखकों ने लिखा भी कि भारत ने रक्त की एक बूँद बहाए बिना 
अपनी स्वाधीनता प्राप्त की। किन्तु स्वतन्त्रता-सद्भधर्ष के इतिहास से यह 
तथ्य नितरां सुस्पष्ट है कि ५ मई १८५७ के मजड्भल पाण्डे के पावन 
बलिदान से लेकर ३० जनवरी १९४८ के महात्मा गांधी के बलिदान 
तक, बलिदानियों की यह इतनी लम्बी पड़ि है कि उसे देखते हुए यह 
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उचित रूप से कहा जा सकता है कि इन स्वाधीनता के दीवानों ने अपने 
उष्ण रक्त से दासता की अन्धकारपूर्ण रात्रि को उषः:काल के रूप में 
परिवर्तित किया और उसी के बाद १५ अगस्त सन्‌ १९४७ को स्वाधीनता 
का सूर्य उदित हुआ। 

किस-किस प्रकार के महत्त्वपूर्ण बलिदान हुए, उसका थोड़ा-सा 
प्रसड़गेपात्त दिग्दर्शन कराना जहाँ विषय के प्रतिपादन की दृष्टि से उचित 
है, वहाँ भारत की स्वाधीनता के भव्य भवन की नींव में लगे दृढ़ 
पाषाणस्वरूप उन बलिदानियों के प्रति कृतज्ञता-ज्ञापन भी अति आवश्यक 
है। स्वतन्त्रता की दीपशिखा पर अपने को आहुत करनेवाले इन पतड़्नों 
के मन में इतनी महत्त्वाकांक्षा तो चमक ही उठती थी-- 

शहीदों के मजारों पे लगेंगे हर बरस मेले। 
वतन पे मरनेवाल्गें का यही बाकी निरशों होया ॥ 

कलकरकत्ते के स्थान पर दिल्ली को राजधानी बनाने के अंग्रेज़ सरकार 
के निर्णय को मूर्तरूप देने के लिए तत्कालीन वायसराय हलॉर्ड हार्डिंग 
की दिल्ली के चाँदनी चौक में हाथी पर सवारी निकल रही थी। सड़कों 
पर लोगों की अपार भीड़ थी। मकानों की छतठें दर्शनार्थी स्त्री-पुरुषों 
से पटी पड़ी थीं। बहुत आकर्षक और प्रभावपूर्ण दृश्य था। चारों ओर 
से पुष्प और हारों की वर्षा हो रही थी। इतने में एक क्रान्तिकारी ने 
फूलों के साथ ही वायसराय के हाथी पर बम फेंक दिया। बम के फटते 
ही वायसराय का अड्भरक्षक मारा गया। बायसराय मूच्छित हो गए. और 
सारे जुलूस में भगदड़ मच गई | पुल्सि ने सारे चाँदनी चौक की नाकाबन्दी 
करके अपराधी की खोज प्रारम्भ कर दी। 

पूरा प्रयन्ष करने पर भी अपराधी का कुछ पता न चला। तब 
सी०आई०डी० की आशंकाओं के आधार पर देशभर में से ११३ व्यक्ति 
गिरफ्तार किये गए । इन पकड़े गए व्यक्तियों में पश्चिमी पञ्ञाब के जेहलम 
ज़िले के भक्का कटियाला गाँव के एक प्रतिष्ठित परिवार के नवयुवक, 
भाई परमानन्द जी के सहोदर, भाई बालमुकुन्द भी थे। 

बालमुकुन्द का विवाह तो हो चुका था, किन्तु मुकलावा (गौना) 
न हुआ था। बाल्मुकुन्द की पत्नी का नाम रामरखी था। बालमुकुन्द को 
गिरफ्तार साथियों के साथ दिल्ली की जेल में, जहाँ आजकल मौलाना 
आज़ाद मैडिकल कॉलिज है, एक कालकोठटटरी में बन्द कर दिया गया। 
जेल में रामरखी परिवारजनों के साथ अपने पति के दर्शन करने आई। 
विवाह के बाद अपने पति को देखने का रामरखी का यह पहला अवसर 
था । गर्मियों के दिन थे। जेल की कोठरी तद्र्, घुटनभरी और अन्धकारपूर्ण 
थी। रामरखी ने अश्रुपूर्ण नयनों से पति को देखकर नमस्ते की और 
पूछा--'' रात को सोने के लिए क्‍या और कहों ले जाते हैं 2'' बालमुकुन्द 
ने मुस्कराकर उत्तर दिया--'' कैदी हूँ, कोई शाही मेहमान नहीं कि 
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जिसकी सुख-सुविधा के लिए दिन में कहीं और रात में कहीं, विश्राम 
का प्रबन्ध किया जाय। इसी कोठरी में रात भी काटनी पड़ती है।'' 
रामरखी ने थोड़ी देर बाद पूछा--“'खाने को क्‍या देते हैं ?'' भाई 
बालमुकुन्द की जेब में आधी रोटी पड़ी थी, उसे रामरखी की ओर बढ़ाते 
हुए कहा--'' ऐसी दो रोटियाँ एक समय में दी जाती हैं।”” रामरखी ने 
रोटी अपने दुपट्टे के कोने में बाँध ली | दिल्ली से लौटकर रामरखी अपनी 
ससुराल भक्ता कटियाला (ज़िला जेहलूम ) गई। अपने मकान की सबसे 
तज्गज कोठरी में घासफूँस बिछाकर अपने पति के समान भूमि पर लेटने- 
बैठने लग गई। जेल की रोटी रामरखी ने चखकर देखी। उसमें उसे 
राख मिली हुई लगी तो अपने आटे में भी उसने राख मिला ली और 
उतने ही वज़न की दो रोटी दोपहर और रात को खानी प्रारम्भ कर 
दीं। जबतक भाई बालमुकुन्द पर केस चलता रहा, रामरखी उसी 
तपश्चर्यापूर्ण स्थिति में भगवान्‌ का भजन करती रही। अन्त में केस 
का निर्णय हुआ। बालमुकुन्द को फाँसी पर लूटका दिया गया। 

यह दारुण और हृदयविदारक समाचार भल्ला कटियाला भी पहुँचा। 
रामरखी ने अन्न-जल त्याग दिया और ग्यारह दिन तक उसी कोठरी 
में मौन प्रभु-भजन करती रही। अन्तिम दिन उठकर स्त्रान किया, बत्त्र 
बदले, थोड़ा-सा स्थान गोबर से लीपकर स्वच्छ किया और आसन पर 
बैठकर प्रभु का ध्यान किया। अन्त में अपने पति को सम्बोधित करके 
कहा-- आज आपको संसार से गए हुए दस दिन बीत गए। आपकी 
प्रियतमा इससे अधिक आपके वियोग को सहन नहीं कर सकती।'! 
यह कहते हुए एक लम्बे श्वास के साथ उसने अपनी जीवनलीला समाप्त 
कर दी | तप और दीक्षा की भट्टी में तपे हुए ऐसे ही व्यक्तियों के बलिदान 
से स्वतन्त्रता की प्राप्ति हुई है। 

ऐसे-ऐसे हज़ारों बलिदानों के बाद यह स्वाधीनता हमें मिली है। 
लोकमान्य तिलक के जीवन की एक घटना का उल्लेख किये बिना नहीं 
रहा जा रहा। 

लोकमान्य बालगजड्भाधर तिरक को भारत से निर्वासित करके 
माण्डले की जेल में बन्द कर दिया गया। “गीतारहस्य' नाम की अमर 
कृति उसी जेल में लिखी गई। जब वे माण्डले की जेल में थे, तभी 
इधर भारत में उनकी पत्नी सत्यभामा की ५५ वर्ष की वय में मृत्यु हो 
गई । बारत से तार द्वारा यह दुःखद समाचार माण्डले के जेलर को भेजा 
गया। माण्डले का जेलर तिलूक की विद्त्ता और आचार-व्यवहार की 
पवित्रता को देखकर उनका श्रद्धालु भक्त बन गया था। उस तार को 
पढ़कर उसे आघात लगा और अपने मन में निश्चय किया कि इस दु:खद 
समाचार को देने के लिए मुझे स्वयं जाना चाहिए; उनके दु:ःखी हृदय 
को सांत्वना के दो शब्द कहकर घैर्य भी बाँधाना चाहिए। 

जेलर तार का काग़ज़ हाथ में पकड़े तिकक के कमरे पर पहुँचा। 
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तिलक अपने ग्रन्थ के लेखन में व्यस्त थे। जेलर ने तिछकक का अभिवादन 
करके तार का काग़ज़ उनके आगे रख दिया। तिलक ने उसे पढ़ा और 
उल्टा करके सामने की पुस्तक पर रख दिया । तिरूक गम्भीर और निस्तब्ध 
भाव से बैठे रहे। जेलर का अनुमान था कि देश से निर्वासित होने से 
ही तिरूक का हृदय खिन्न है और उस पर भी जीवनसाथी का वियोग 
एक वज्रपात के समान होगा। इस स्थिति में वे बहुत दुःखी और विहल 
होंगे तो मैं उनको सान्‍्त्वना के लिए दो शब्द कहूँगा, किन्तु वहाँ दृश्य 
ही कुछ और था! 

जेलर ने आश्चर्य से तिछकक की ओर देखकर पूछा--' आपने इस 
तार को पढ़ा है ?'” तिलूक ने शान्तभाव से उत्तर दिया--'' हाँ, मैंने देख 
लिया है।”' जेलर ने कहा--''इसमें आपकी पत्नी की मृत्यु का दुःखद 
समाचार है।”' तिलक ने उत्तर दिया--“' हाँ, यही बात है।'' जेलर ने 
कहा--'' मैंने अपने जीवन में आप-जैसा कठोर व्यक्ति नहीं देखा, 
जिसकी आँखों से अपनी पत्नी के मरने पर दो आँसू भी न गिरे।”” जेलर 
के शब्दों ने तिलक को झकझोर डाला। तिरूक ने कहा--' मेरे सम्बन्ध 
में तुम्हारी यह धारणा मेरे साथ न्याय नहीं है। मैं भी संसार के दूसरे 
गृहस्थियों के समान ही अपनी पत्नी से अनुराग रखता था। इस संसार 
से उसकी विदाई मेरे लिए अति दारुण और दुःखदायी है, किन्तु उसके 
इस वियोग के अवसर पर आँसुओं का न गिरना हृदय की कठोरता 
नहीं है, अपितु जेलर ! वास्तव में बात यह है कि मेरी आँखों में जितने 
भी आँसू थे, उन्हें मैं भारतमाता की दुःखद अवस्था पर बहा चुका हूँ। 
अब मेरी आँखों में कोई आँसू नहीं रहा जो मेरी पत्नी के मरने पर 
निकलकर बाहर आता।'! 

मातृभूमि के प्रति कितनी भावप्रवणता है ! तिलक के हृदय का चित्र 
खींचना हो तो एक उर्दू शायर के शब्दों में कहा जा सकता है-- 

गम तो हो हद से सिवा', अश्क-अफशानी' न हो। 
उससे पूछो जिसका घर जलता: ही और पानी न हो ॥ 

रामप्रसाद बिस्मिल*, अश्फाकुल्ला, चन्द्रशेखर आज़ाद, भगतसिंह', 
राजगुरु, सुखदेव, खुदीराम बोस, ६३ दिन लाहौर जेल में भूखा रहकर 
और तिर-तिल करके अपनी जीवनवर्तिका को जल्शनेबाला यत्तीन्द्रनाथ 


१२. सवाया, बढ़कर। २. अश्रुवर्षा 

३. ५ अगस्त १९२५ को रामप्रसाद बिस्मिल और साथियों ने काकोरी स्टेशन 
पर रेल का खज़ाना छलूटा। 

४. ८ अप्रैल १९२९ को भगतसिंह और उसके साथियों ने असेम्बली में बम 
फेंका था। 

५. यतीन्द्रनाथ दास ६३ दिन भूखे रहकर १३ सितम्बर १९२९ को शहीद हुए। 
उनका शव रेल से कलकत्ता ले-जाया गया। अनत्येष्टि में ६ लाख लोग थे। 
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दास", मदनलाल ढींगरा, सुभाषचन्द्र बोस और अन्य कितने ही मूल्यवान्‌ 
जीवन स्वाधीनता-संग्राम की भेंट हुए। 

अभिप्राय यह कि हमने अपार त्याग, घोर तपस्या और असंख्य 
बलिदानों के पश्चात्‌ अपनी इस स्वाधीनता को देखा है। 

किन्तु हमारा दुर्भाग्य है कि हम देश की स्वाधीनता के स्डर्ष के 
समय के सभी उदात्त गुणों को भूल गए हैं। अब चारों और स्वार्थपरता, 
विलासिता और भ्रष्टाचार का नग्र नृत्य हो रहा है। युवक और युवतियाँ 
अनुशासनहीन और बे-नकेल के ऊँट हैं। लूटपाट और डाकाज़नी की 
आधियाँ चल रही हैं। देश की यह दशा एक विचारशील व्यक्ति के मन 
में वेदना उत्पन्न करती है-- 

किस्मत ने इसी वास्ते चुनवाए थे तिनके2 
बन जाय नशेमन' तो कोर्ई आय लगा दे? 

पाठकवृन्द ! अथर्ववेद के इस मन्त्र में देश का काया-कल्प करने 
के लिए कुछ अचूक योगों का वर्णन है। यदि वेद के परामर्श के अनुसार 
हम देशवासियों में इन विचारों को जगा सकें तो यह मातृभूमि की बहुत 
बड़ी सेवा होगी। 

इस मन्त्र में पहली बात कही गई है किसी देश में उसके उत्थान 
के लिए आवश्यक है कि उसके नागरिकों में तप और दीक्षा की भावना 
हो। आर्यो के सांस्कृतिक दृष्टिकोण से ये दोनों शब्द बहुत ही महत्त्वपूर्ण 
हैं। योग के दूसरे अड्भ--नियमों में 'तप” का तीसरा स्थान है। किसी 
भी लक्ष्य की पूर्ति के लिए बीच में आनेवाली समस्त बाधाओं को 
धेर्यपूर्वक सहते हुए आगे बढ़ते जाने का नाम तप है। इसीलिए शास्त्र 
में इसकी दूसरी परिभाषा “तपो द्वन्द्रसहिष्णुत्वम्‌' भी की गई है। हानि- 
लाभ, सुख-दु:ख, सर्दी-गर्मी आदि जितने भी इन्द्र (जोडे) हैं, उनकी चिन्ता 
न करके कर्त्तव्य-पथ पर बढ़ते चले जाना तप कहाता है। इसी भावना 
से मिलती किसी शास्त्रकार ने तपस्वी की निम्न परिभाषा की है-- 

यस्य कार्यन्न विधष्नन्ति शीतमुष्णं भयं-रतिः । 
समृद्द्धिसमृद्द्विवाँ स वै तापस उच्यते॥ 

“जिसके कामों में सर्दी-गर्मी, भय-प्रेम, ऐश्वर्य और निर्धनता 
बाधक नहीं बनते और जो निरन्तर लक्ष्य की ओर बढ़ता ही चला जाता 
है, उसे तपस्वी कहते हैं।” महाभारत में यक्ष और युधिष्ठिर का संवाद 
बहुत प्रसिद्ध है। यक्ष ने अनेक प्रश्न पूछे और युधिष्ठिर ने उनके उत्तर 
दिये। उनमें एक प्रश्न है--''त्प: किं लक्षण प्रोक्तम्‌' '--तप का क्‍या 
लक्षण है ? युधिष्ठिर ने उत्तर दिया--''तप: स्वकर्मवर्तित्वम्‌' '-- अपने 
कर्त्तत्य का एकनिष्ठ होकर पालन करने का नाम ही तप है। राष्ट्रीय 


9. घर-घोंसला। 
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दृष्टि से युधिष्ठिर की तप की परिभाषा बहुत ही उपादेय है। भारत में 
स्वाधीनता के बाद से कर्त्तव्यपालन की भावना तो. प्राय: लुप्त हो गई 
है। अंग्रेज़ों के शासन में दण्ड के भय से लोग अपने-अपने काम में 
जुटे रहते थे। स्वतन्त्रता-प्राप्ति के बाद से वह दण्ड का अंकुश निकल 
गया। अब साधारण-सा कर्मचारी भी प्रान्त और केन्द्र में बिरादरी और 
रिश्तेदारी की कड़ियाँ जोड़कर रखता है और जबतक घैर्यपूर्वक लम्बी 
लड़ाई की तैयारी न करें, तबतक आप उसमें कुछ सुधार नहीं कर सकते। 

कर्त्तव्यपालन के लिए दृढ़ निष्ठा तबतक उत्पन्न नहीं होगी, जब 
तक कि देशवासियों का चारित्रिक धरातल ऊँचा न हो। अत: 'चाणक्य- 
सूत्र' नाम के छोटे-से ग्रन्थ में राजनीति के कुशकू कर्णधार आचार्य 
चाणक्य ने तप की परिभाषा करते हुए लिखा--' “तप: सार: इन्द्रियनिग्रहः '' 
तप का निचोड़ जितेन्द्रियता है। अत: राष्ट्र में शक्तिसझ्लार और समृद्धि 
के लिए बेद सर्वप्रथम नागरिकों में तप को अपनाने का परामर्श देता 
है । तप में भी सौष्ठठ और निखार लाने के लिए बेद ने कहा--नागरिकों 
में 'दीक्षा' भी होनी चाहिए। 

संस्कृत व्याकरण में दीक्ष धातु के मौण्ड्य, इज्या, नियम, त्रत और 
आदेश, ये पाँच अर्थ लिखे हुए हैं। सार यह निकला कि राष्ट्र के उत्थान 
के लिए अच्छे ब्रत, नियम और मिलकर काम करने के कुछ सचद्धुटन 
बनाकर देश का शारीरिक, बौद्धिक और आर्थिक विकास करना चाहिए | 
ये सभी उत्कर्ष के साथ दीक्षा में समाहित हैं। 

तप और दीक्षा के आचरण का लाभ यह होगा कि देश में राष्ट्रभाव 
जागृत होगा। एक नागरिक दूसरे के कष्ट को अपना कष्ट समझकर 
उसके निवारण में सहयोग करेगा। हमारे पैर में काँटा चुभता है, तो 
समस्त शरीर में वह वेदना अनुभव करता है | आँख घायल पैर को देखती 
है, हाथ काँटे को निकालने के लिए दौड़ पड़ते हैं और जबतक उस 
कष्ट के कारण काँटे को नहीं निकाल फैंकते, तबतक शान्ति से नहीं 
बैठते | दीक्षा भी समस्त राष्ट्र में इसी आत्मीयता की भावना को उत्पन्न 
करेगी | 

इस भावना के आते ही देश में ' 'बल्म्‌ ओजशए्च जातम्‌ '--प्राण- 
शक्ति का सझ्ञार होगा, राष्ट्रवासियों का स्वाभिमान जाग जाएगा और 
फिर ऐसे सड्भटित देश के सामने ''देवा उपसन्नमन्तु ''--अच्छे-अच्छे 
शक्तिशाली राष्ट्र भी घुटने टेककर नतमस्तक होंगे । 

राष्ट्र को शक्तिशाली और सम्मानित बनाने के लिए दूसरा कोई 
मार्ग नहीं है। इसके लिए आवश्यक है कि देश के बरातावरण और शिक्षा 
को तप और दीक्षा के पवित्र मार्ग की ओर मोड़ा जाबे। 


..) 


( ३२) 
उल्लत्स्म्म्य जीवन्द की रूपबकेखराः 
इन्द्र श्रेष्ठानि द्रविणानि थेहि चित्ति दक्ष॑स्य सुभगत्वमस्मे । 
पोष॑ रयीणामर्रिष्टिं तनूनों स्वाआने वाच: सुदिनत्वमद्गाम्‌ ॥ 
“णतेंड० २।२१५।६ 
ऋषि: --भृत्समद: ॥ देवता--इन्द्र: ॥ छन्‍्दः-त्रिष्ट्प्‌ ॥ 

अन्वय: --इन्द्र अस्मे श्रेष्ठानि द्रविणानि दक्षस्य चित्तिम्‌ 
सुभगत्वम्‌ रयीणाम्‌ पोषम्‌ तनूनाम्‌ अरिष्टिम्‌ बवाच: स्वाद्यानम्‌ अह्वाम्‌ 
सुदिनत्वम्‌ धेहि॥ 

शब्दार्थ--हे ( इन्द्र ) परमैश्वर्य के भण्डार प्रभो! ( अस्मे ) हमारे 
लिए ( श्रेष्ठानि ) उत्तम ( द्रविणानि ) धन ( दक्षस्य ) नैपुण्य और बल 
को ( चित्तिम्‌ ) प्रसिद्धि ( सुभगत्वम्‌ ) सौभाग्य ( रयीणाम्‌ ) ऐश्वर्यों 
की ( पोषम्‌ ) पुष्टि ( तनूनाम्‌ ) शरीरों की ( अरिष्टिम्‌ ) नीरोगता 
( वाच: स्वाद्यानम्‌ ) वाणी की मधुरता ( अह्वाम्‌ ) दिनों की ( सुदिनत्वम्‌ ) 
शोभनता ( थरेष्ठि ) प्रदान कर ! 

व्याख्या--सफल और उल्लासमय जीवन के लिए जितनी वस्तुओं 
को आवश्यकता है, वे सब इस मन्त्र में गिना दी गई हैं। भक्त ने प्र भु 
को “इन्द्र ' शब्द से पुकारकर फिर अपनी आवश्यकता की सूची प्रस्तुत 
की है। माँगा उसीसे जाता है, जिसके पास याचित वस्तु हो और 
आवश्यकता से अधिक हो। इसलिए यहाँ याचना इन्द्र से की गई है। 
संस्कृत व्याकरण की दृष्टि से इन्द्र शब्द 'इदि' धातु से बना है। इदि 
का धात्वर्थ लिखा है--परम ऐश्वर्य। ज्ञान, बल, उत्तम स्वास्थ्य और 
रुपया-पैसा, ये सभी ऐश्वर्य हैं, किन्तु परम ऐश्वर्य की कोटि में आने 
के लिए इनमें कुछ विशेषता अपेक्षित है । बह ज्ञान जो शब्दों तक सीमित 
हैं, बहुत-कुछ जानकारी देता हुआ भी जाननेवाले को दु:ख से नहीं 
छुड़ाता, अपितु और दु:ख में धकेलता है। 

संस्कृत के एक कवि ने अपने एक पचद्य में “'मूर्खस्य चाष्टौ 
गुणा: ' "मूर्ख की आठ विशेषताएँ गिनाई हैं जिनमें कुछ ये हैं--खूब 
खाना, खूब सोना, निश्चिन्त रहना। जितना बिना पढ़ा-लिखा आदमी 
खा सकता है, उतना पढ़ा-लिखा नहीं । मथुरा का एक-एक चौबा पाँच- 
पाँच सेर रबड़ी खा जाता है। श्री के० एम० मुन्शी, जब उत्तर प्रदेश 
के राज्यपाल थे, मथुरा गए। उन्हें वहाँ पहुँचकर ध्यान आया कि यहाँ 
के चौबों की खाने में बहुत प्रसिद्धि सुनी है, किसी को खिलाकर देखना 
चाहिए उन्होंने मथुरा के ज़िलाधीश को बुलाकर कहा कि सबसे अधिक 
खानेवाले एक चौबे को हमारी ओर से भोजन का निममन्त्रण दिलवाइये 
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और उसकी पसन्द की चीज़ें और मात्रा भी पुछवाइये। ज़िलाधीश ने 
जानकारों के माध्यम से एक इस प्रकार के चौबे को गवर्नर साहब की 
ओर से निमन्त्रण दिलवा दिया और उसने खाने की जो चीज़ें तथा मात्रा 
बताईं उनमें पूरी, कचौरी, सब्जी, रायता आदि के साथ पाँच सेर रबड़ी 
बताई । दूसरे दिन ठीक समय पर चौबेजी पधारे और गवर्नर साहब ने 
स्वयं बड़ी श्रद्धा से भोजन कराया। सब मिलाकर उसने इतना खाया 
कि सम्भवत: एक बार में एक बैल भी न खा सके। भूखा व्यक्ति 
निश्चिन्तता से पैर फैलाकर जितना सोता है, उतनी नींद पढ़े-लिखे को 
कहाँ आ सकती है! अतः केवल अक्षरों की पढ़ाई से तो बिना पढ़ा- 
लिखा कहीं अच्छा! शास्त्रकारों ने विद्या की परिभाषा की--'' सा विद्या 
या विमुक्तये ' '--' विद्या वास्तव में वह है, जो दुःख से छुड़ा दे, अपनी 
त्रुटियों को बता दे और उन्हें छोड़ने के लिए प्रेरणा करे।' यदि यह 
न हो, तो विद्धत्ता के भ्रम में मनुष्य ज्ञान का बोझ उठाकर कुढ़ता और 
दुःखी होता रहता है। विद्या के लिए प्रसिद्ध है कि विद्या विनय देती 
है--' ' विद्या ददाति विनयम्‌'', किन्तु अधिकांश को विद्या के अहंकार 
में आप उदूण्ड देखेंगे। 
पण्डितराज जगन्नाथ संस्कृत के अन्तिम और अद्वितीय कवि माने 
जाते हैं। उनके घमण्ड का नमूना, उनके द्वारा रचित ' भामिनी विलास ' 
नाम के ग्रन्थ के पहले श्लोक में से देखिये-- 
दिगनते श्रूयन्ते मदमल्िनगण्डा: करटिन:, 
करिण्य: कारुण्यास्पदमसमशीला: खलु मृगा: । 
इदानीं लोकेउस्मिन्‌ू खरतरशिख्ानां पुनरयम्‌, 
नखानां पाण्डित्यं प्रकटयतु कस्मिन्‌ मृगपति: ॥ 
“मदोन्मत्त हाथी दिशाओं के अन्त में सुने जाते हैं ', अर्थात्‌ दिग्गज 
सुने ही जाते हैं, उन्हें आजतक देखा किसी ने नहीं। ध्वनि यह निकली 
कि इसी प्रकार बड़े-बडे प्रकाण्ड पण्डित सुने ही जाते हैं, हमें तो देखने 
को कोई मिला नहीं । ' “करिणय: कारुण्यास्पदम्‌ ' '--हथिनियाँ तो दया 
की पात्र हैं, अर्थात्‌ विदुषी महिलाएँ तो दया करने के योग्य हैं, प्रतिस्पर्धा 
के नहीं । ' असमशीला: खलु मृगाः ' बेचारे हरिण तो घास-फूस खाकर 
निर्वाह करनेवाले हैं, अर्थात्‌ साधारण विद्वान्‌ तो यथा-तथा अपना गुज़ारा 
करते हैं। तो ''डदानीं लोके5स्मिन्‌ खरतरशिखानां पुनरयम्‌' इस 
समय इस संसार में तेज़-नुकीले ' 'नखानां पाण्डित्यं प्रकटयतु कस्मिन्‌ 
मृगपति: '” नाखूनों के प्रहार का नैपुण्य यह किसपर प्रकट करे ? अर्थात्‌ 
मेरी कोटि का कोई दूसरा विद्वान्‌ नहीं है, जिससे शास्त्रचर्चा करके में 
अपनी योग्यता का प्रकाश कर सकूँ। कितनी अकड़ है पण्डितराज में ! 
इसी प्रकार भर्तहारि अपने समय के महान्‌ वैयाकरण और रससिद्ध 
कवि थे। भर्तहरि के तीनों शतकों की पद्यरचना से प्रकट होता है कि 
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इस विद्वानू का शब्दकोष पर असाधारण अधिकार था। यदि ये कोई 
महाकाव्य लिखते तो निःसन्देह वह सर्वातिशायी होता। यों तो अपने 
समय में ये सभी कवि अपने को बेजोड़ समझते थे, तभी तो भवभूति 
ने भी अपने विषय में लिखा--'' उत्पत्स्यते मम॒ तु कोडपि समानधर्मा, 
कालो ह्ययन्निरवधिर्विपुला च पृथिव्री '', अर्थात्‌ ' मेरे समान इस समय 
कोई नहीं है तो क्या ? यह काल का प्रवाह असीम है और यह पृथिबी 
भी कितनी विस्तृत है, कोई-न-कोई आगे तो उत्पन्न हो ही जाएगा।' 
कविबर हर्ष नैषध में लिखते हैं--'' ग्रन्थग्रन्थिरिह कक्‍्वचित्‌ क्वचिदपि 
न्यासिप्रयल्लान्मया'“मास्मिनू्‌ खल: खेलतु'', अर्थात्‌ 'मैंने अपनी 
इस काव्यरचना में कहीं-कहीं जान-बूझकर कुछ गाँठें डाली हैं, पेचीदगियाँ 
पैदा की हैं। इसलिए कि इसके अध्ययन में मूर्ख ही कबड़ी न खेलते 
रहें, किन्तु इन सब का तुलनात्मक अध्ययन एक सहृददय पाठक को अपना 
मत अभिव्यक्त करने को बाध्य करता है कि चाहे पद्चकाव्य के रूप 
में तरद्ध में आकर ही भर्तृहरि ने ये शतक लिखे हैं, किन्तु भर्तृहरि की 
जो अद्भुत सूझ् और स्वाभाविक शब्दविन्यास है, वह बेजोड़ है।' 
तुलना कीजिये हर्ष के नैषध के एक पद्य से-- 
ईशाणिमैश्वर्यविवर्तमध्ये लोकेशलोकेशय लोकमध्ये। 
तिर्यक्षमप्यज्लरसानभिज्ञ रसज्ञतोपज्ञसमज्ञमज्ञम्‌ ॥। 

इस पद्य में अनुप्रास की भरमार है, किन्तु अनुप्रास के प्रलोभन 
में प्रसाद-गुण लुप्त हो गया और कवि का भाव शब्दों के भँवर में उलझ 
गया। पाठक जितनी देर में चिन्तन से अर्थ तक पहुँँचता है, तबतक 
रस-स्त्रोत सूख जाता है। 

अब भर्तृहरि का एक पद्य देखिये-- 

'' मास्सर्यमुत्सार्य विचार्य कार्यमार्या: समर्यादमिदं वदन्तु।' ' कितनी 
ललित पदावली है ! प्रसाद-गुण भी तिरोहित नहीं हो पाया | ऐसे व्याकरण 
और साहित्य के महान्‌ पण्डित थे भर्तृहरि। किन्तु घमण्ड इनका भी 
देखिये! अपने व्याकरण के ज्ञान के विषय में इन्होंने लिखा--'' मामदृष्ट्वा 
गत: स्वर्गमकृतार्थ: पतझ्ल्ि: ''--' महान्‌ वैयाकरण पतझलि मुझे बिना 
देखे इस संसार से चला गया तो अकृतार्थ ही रह गया।' मुझे देख लेता 
तो उसे अपनी वास्तविकता का पता चल जाता। स्पष्ट है कि भर्तहरि 
व्याकरणशास्त्र में अपनी कोटि का किसी को नहीं समझते | किन्तु संसार 
की ठोकरें खाने के बाद जब विशुद्ध विद्या का नेत्र खुला तो दुनिया 
बदल गई | अपने अन्दर आए इस परिवर्तन को भर्तहरि ने स्वयं नीतिशतक 
के पद्य में लिखा है-- 

यदा किझिज्ज्ञो5हं द्विप इबव मदान्ध: समभवम्‌, 
तदा सर्वज्ञोजस्मीत्यभवदवलिप्तं मम मन: । 
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यदा किजित्‌-किस्चिद बुधजनसकाशादवगतम्‌, 
तदा मूरखोंडस्मीति ज्वर इब मदो में व्यपगतः॥ 

'जब मैं बहुत थोड़ा जानता था तो यौवन में मस्त हाथी के समान 
मेरा मन विद्या के घमण्ड में चूर था। उस अभिमान में मैं अपने को 
सर्वज्ञ मानता था। जब वास्तविक विद्वानों की सद्भति में मुझे कुछ-कुछ 
ज्ञान हुआ तो पता चला कि मैं तो मूर्ख हूँ, मुझे तो कुछ भी नहीं आता ! 
यह समझ आने पर मेरा वह अभिमान ज्वर के समान उतर गया और 
मैं शान्त हो गया हूँ।' 

अत: परम ऐश्वर्य में उस ज्ञान को ही पुकारा जा सकता है जो 
मनुष्य को सांसारिक क्लेशों से छुड़ा दे। शक्ति भी प्रशंसा के योग्य वही 
है, जो दुःखियों के कष्टनिवारण के लिए अन्याय और शोषण का प्रतिरोध 
करे। इसी प्रकार धनरूपी ऐश्वर्य भी परम वही होगा जो विपन्न और 
अभावग्रस्तों का पालन करे। प्रभु में ये तीनों प्रकार के परमैश्वर्य हैं, 
अत: हे इन्द्र ! परमैश्वर्य के भण्डार प्रभो ! '' श्रेष्ठानि द्रविणानि धेहि ' -- 
तू मुझे श्रेष्ठ, अत्यन्त पवित्र, जिसको धर्मपूर्वक अर्जित किया हो, ऐसा 
'“ड्रविणानि!'” धन, ऐश्वर्य दे! अधर्म और अन्याय से उपार्जित अर्थ, 
अनर्थ है, वह तो मेरे पतन का कारण होगा, उत्थान का नहीं। 

दुर्योधन ने राजसूय यज्ञ के अवसर पर पाण्डवों को भेंट में आई 
अपार सम्पत्ति को लोभ के वशीभूत होकर अन्याय से जुआ खेलकर 
हड़प लिया, किन्तु वह अपार ऐश्वर्य उसके सर्वनाश का कारण बना। 
अत: मन्त्र में श्रेष्ठ धन की प्रार्थना की गई। श्रेष्ठ धन वही है, जो किसी 
को बिना सताए और सरल मार्ग से उपार्जित किया जावे। 

इससे आगे मन्त्र में प्रार्था की कि मुझे धन के साथ दक्षता और 
बल भी दो! बिना दक्षता और निपुणता के धन का सदुपयोग नहीं कर 
पाऊँगा। दक्ष का दूसरा अर्थ बल भी है। धन को रक्षा के लिए बल 
भी अपेक्षित है। ये सब चीज़ें न केवल मेरे निर्वाह का साधन बनें, अपितु 
'“सुभगत्वम्‌' '--मेरे सौभाग्य और यश का कारण बनें। यशस्विता और 
कीर्ति ही तो जीवन है--' ' यस्य कीर्ति: स जीवति।'' मेरे नैपुण्य पर 
दूसरे लोग जीवन की दिशा प्राप्त करने की आशा करें और मेरे बल 
के संरक्षण में निर्भय हों, यह सौभाग्ययुक्त ख्याति मेरी हो। इसके आगे 
विशेषण आया '“रयीणां पोषम्‌ ' '-- आय के स्त्रोत स्थायी हों | व्यय करते 
समय धन के क्षीण होने की चिन्ता न हो, आवश्यक व्यय को मैं निश्चिन्त 
हो प्रसन्नता से वहन कर सकूँ। इसके आगे ““तनूनाम्‌ अरिष्टिम्‌' -- 
मुझे स्वस्थ शरीर मिले। शरीर यदि रोगी हुआ तो मैं जीवन का बोझ 
ढोनेवाला बनूँगा, उसका आनन्द न ले सकूँगा। 

अमेरिका की फोर्ड कम्पनी के स्वामी हेनरी फ़ोर्ड के पास अथाह 
धन था, किन्तु शारीरिक दशा यह थी कि वह डेढ़ पाव दूध नहीं पचा 
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सकता था। उसके लिए वह धन किस काम का? साथ ही शरीर जब 
रोगी है तो बलहीन भी होगा। बलहीन मनुष्य न सम्पत्ति की रक्षा कर 
सकता है, न सम्मान पा सकता है। ''ईशावास्यमिदं सर्व यत्किज्ल 
जगत्यां जगत्‌ !'--इस मन्त्र का एक अर्थ बिना खींचाध्षानी के यह भी 
है कि--' यह संसार बलवानों के लिए है, निर्बलों के लिए नहीं ।” मुख 
में ३२ दाँतों के बीच में जीभ डरती और काँपती रहती है। यदि खाने 
में भूलचूक से किसी दाँत की चपेट में आकर घायल हो जाती है, तो 
तड़प जाती है, किन्तु यही जीभ जब कोई दाँत दुर्बल होकर हिलने लगता 
है, तो उसे ही ठोकर मारती है। ठीक यही दशा संसार की है। किसी 
नीतिकार ने ठीक ही कहा है-- 

“कं 'सखा भव्ति मारुत:। 

स एवं दीपनाशाय कृशे कस्यास्ति सौहदम्‌॥ 

_ जलती हुई अग्नि को और बढ़ाने के लिए वायु उस्रका मित्र बनकर 
सहायता करता है, किन्तु वही वायु दुर्बल दीप को बुझा देता है।' दुर्बल 
से कौन मित्रता करता है?' अत: मन्त्र में कहा कि आपसे माँगा हुआ 
धन, बल, नैपुण्य और सौभाग्य सब बेकार हो जाएँगे यदि शरीर रोगी 
और क्षीण होगा। अत: प्रभो! नीरोग शरीर दीजिये। 

इससे अगली प्रार्थना और भी महत्त्वपूर्ण है कि--''स्वादानं 
वाच्चः --मुझे वाणी की मधुरता दीजिये! इस सद्गुण के बिना धन, 
बल, नेपुण्य और सुन्दर स्वास्थ्य भी मनुष्य को सुख और शान्ति नहीं 
दे सकते। कठोर वाणी की अग्रि में सब-कुछ भस्म हो जाता है। 

महाभारत-युद्ध के अनेक कारणों में से एक कारण वाणी का 
दुरुपयोग भी है। दुर्योधन प्रकृत्या महत्त्वाकांक्षी और ईर्ष्याल तो था ही, 
किन्तु बिना सोचे-समझे द्रौपदी, अर्जुन, कृष्ण, नकुल, सहदेव और भीम 
के बचन और उपहासपूर्ण व्यवहार ने उस अग्नि को और भड़का दिया। 

शकुनि ने धृतराष्ट्र से दुर्योधन के दु:ःखी होने की बात कही और 
उसके प्रतिकार का उपाय भी सुझाया | धृतराष्ट्र ने दुर्योधन को बुलाकर 
कहा-- तुम्हारें पास किसी वस्तु की कमी नहीं है। तुम्हारे लिए भी 
पाण्डबों-जैसा सभागार बनाया जा सकता है। तुम पाण्डवों की समृद्धि 
को देखकर कुढ़ो मत!” धृतराष्ट्र के इतना कहने पर दुर्योधन की व्यथा 
उसी के शब्दों में पढ़िये-- 

हे भारत! युधिष्ठिर के सभाभवन में मय नामक शिल्पी ने बिन्दु- 
सर के रलों से, जिसके ऊपर स्फटिक मणि भी लगी हुई थी, ऐसा फर्श 
रचा है कि मुझे वह कमलों से सजी पानी से लबालबभरी वापी प्रतीत हुई। 

वस्त्रमुत्कर्षति मयि प्राहसत्‌ स व॒कोदरः । 
शत्रोऋषद्द्धिविशेषेण विमूढं रत्नवर्जितम्‌॥ 
-महा० २।४६। २७ 


उललासमय जीवन की रूपरेखा _ ५ फऑझऑझ फफ&$फ$ 9 रे०३२ 

--मैंने पानी से भरी बावड़ी समझकर जब कपड़े भीगने से बचाने 
के लिए ऊपर उठाए तो भीम खिलखिलाकर हँस पड़ा। उसके हँसने 
में एक भाव यह भी था कि उसके पास अपार ऐश्वर्य है और मैं रलरहित 
ह्। 

उस अवस्था में यदि मेरा वश चलता तो में भीम को मार गिराता। 
यदि मैं इस प्रकार का साहस करता तो निश्चय ही मेरी भी वही दशा 
होती जो कृष्ण के सम्मुख बोलने पर शिशुपाल की हुई थी। शत्रु के 
द्वारा इस प्रकार का उपहास मुझे जलाए डाल रहा, है। 

पुनएच तादृशीमेव वापीं जलजशालिनीम्‌। 
मत्त्वा शिलासमां तोये पतितोडस्मि नराधिप ॥| २९ ॥। 

--आगे चलकर मुझे कमलों से सजी फिर बावड़ी दिखाई पड़ी। 

मैंने पहले के समान इसे भी पत्थर ही समझा और में पानी में गिर पड़ा। 
तत्र मां प्राहसत्कृष्ण: पार्थन सह सुस्वरम्‌। 
द्रौपदी च सहस्त्रीभिव्यथयन्ती मनो मस्त ॥ ३०॥ 

--मुझे पानी में गिरा देखकर कृष्ण और अर्जुन ठहाका मारके हँसे 
और द्रौपदी भी और स्त्रियों के साथ हँस पड़ी। इस उपहास से मुझे 
मर्मान्तक वेदना हुई है। 

पाण्डवों द्वारा आज्ञा पाकर उसके सेवक मेरे लिए दूसरे कपड़े लाए 
और मैंने वे पहने। 

अद्वारेण विनिर्गच्छन्‌ द्वारसंस्थानरूपिणा। 
अभिहत्य शिलां भूयो छलाटेनास्मि विधक्षत: ॥ ३२॥। 

--हे राजन्‌! और भी जो धोखा हुआ, वह भी सुनिये! एक दीवार 
में द्वार-सा प्रतीत होता था। जब मैं उससे निकलने लगा तो मेरा मस्तक 
दीवार से टकराकर घायल हो गया। 

मेरा दीवार से यह टकराना दूर से नकुल और सहदेव ने देख लिया 
और दोनों ने खेद प्रकट करते हुए मुझे अपनी बाहुओं से थाम लिया। 

उवाच सहदेवस्तु तत्र मां विस्मयन्निव। 
इदं द्वारमितों गच्छ राजन्निति पुनः-पुनः ॥ ३४॥। 
चकित-सा होकर सहदेव मुझे बार-बार कहने लगा--' राज न्‌ ! द्वार 
यह है, वह नहीं ।' 

उसी समय भीमसेन ने पुकारके और हँसके कहा-- धृतराष्ट्र-पुत्र ! 
ट्वार यह है, वह नहीं।' 

इस सारे प्रसड़ से स्पष्ट है कि पाण्डवों का गर्वमिश्रित यह प्रहास 
और धृतराष्ट्र-पुत्र कहके पुकारना, जिससे दुर्योधन को अन्धा कहना 
ध्वनित होता है, साधारण बात नहीं है। यह व्यावहारिक दृष्टि से बहुत 
बड़ी भूल है। 
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किसी उदूँ के शायर ने इस स्थिति में बहुत ही उचित परामर्श दिया 
है-- 


मेरे हाले-जुनूँ पे हँसनेवाले यह थी सोचा है? 
हँसी जब हद से बढ़ती है तो फिर आँयू निकलते हैं ॥ 
अत: इस मन्त्र में मधुर वाणी माँगी गई। नम्रतापूर्ण मधुर वाणी 
जादू का-सा प्रभाव करती है। इसके लिए भी महाभारत का एक दूसरा 
प्रसड़ देखिये-- 
गीता-ज्ञान द्वारा अर्जुन का मोहभद्ग होने पर जब युद्ध प्रारम्भ होने 
ही वाला था, उस समय युधिष्ठिर समुद्र के समान विशाल दोनों सेनाओं 
की हलचल देखकर-- 
विमुच्य कवच वीरो निक्षिप्पय च वरायुधम्‌ । 
अवरुद्य रथात््‌ क्षिप्रं पदभ्यामेव कृताख्ल्ि: ॥ ७॥ 
अपना कवच उतारकर और शम्त्रास्त्रों को एक ओर रखकर शीखघ्र 
ही रथ से उतर, हाथ जोड़कर-- 
धर्मराज युधिष्ठिर पितामह को देखकर मौन, पूर्व में खड़ी शत्रु- 
सेना की ओर चला। अर्जुन भी युधिष्ठिर को शत्रु-सेना की ओर जाता 
देखकर अपने रथ से उतरकर पीछे-पीछे चल दिया। अर्जुन को जाता 
देखकर कृष्ण भी पीछे-पीछे चल दिये और उनके पीछे भीम, नकुल, 
सहदेव और राजा लोग भी चल दिये। पर कहाँ और क्‍यों जा रहे हैं, 
यह किसी को भी कुछ पता नहीं था। उन सब को परेशान देखकर 
श्रीकृष्ण हँसकर बोले--मैंने युधिष्ठिर का उद्देश्य जान लिया है-- 
ए भीष्म॑ तथा द्रोणं गौतमं शल्यमेव च। 
अनुमान्य गुरून्‌ सर्वान्‌ योत्स्यते पार्थिवोडरिभि: ॥ १७॥ 
यह भीष्म, द्रोण, कृपाचार्य और शल्य की अनुमति लेकर शत्रुओं 
से युद्ध करेगा।' 
अनुमान्य यथाशास्त्रं यस्तु युध्येन्महत्तरै: । 
भ्रुवस्तस्य जयो युद्धे भवेदिति मतिर्मम।॥। 
जो शास्त्रानुसार अपने से बड़ों की अनुमति लेकर युद्ध करता है, 
उसकी विजय निश्चित होती है।' उधर युधिष्ठिर को आता हुआ देखकर 
कौरवों के बहुत-से सैनिक यह अनुमान करने लगे कि हमारी सेना की 
#॥ ९ कु को देखकर यह युद्ध न करने का विचार प्रकट करने आ 
रहा है। 
सो5वगाह्म चमूं शत्रो: शरशक्तिसमाकुलाम्‌ | 
भीष्ममेषाभ्ययात्तूर्ण भ्रातृभि: परिवारित: ॥ ३०॥ 
- युधिष्ठिर शस्त्रों से सुसज्जित शत्रु-सेना में भाइयों से घिरा हुआ 
शीघ्र ही भीष्म के समीप पहुँचा। 
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तमुवाच ततः पादौ कराभ्यां पीड्य पाण्डव: । 
भीष्म शान्तनवं राजा युद्धाय समुपस्थितम्‌॥ ३१ ॥ 
“एराजा युधिष्ठिर ने युद्ध के लिए समुद्यत भीष्म के दोनों चरण 
पकड़कर कहा-- 
आमन्त्रये त्वां दुर्धर्ष त्वया योत्स्यामहे सह। 
अनुजानीहि मां तात आशिषश्च प्रयोजय ॥ ३२॥। 
5है तात! आपके साथ युद्ध करने की आपकी अनुमति लेने के 
लिए हम आपकी सेवा में आए हैं। कृपया आज्ञा देकर और आशीर्वाद 
देकर हमें अनुगृहीत कीजिये। 
भीष्म युधिष्टिर के श्रद्धापूर्ण स्नेह-वचनों को सुनकर गद्गद हो 
गए और बोले-- 
प्रीतो5हं पुत्र युध्यस्त जयमाप्लुहि पाण्डल! 
यत्तेडभिलषितं चान्यत्तदवाप्रुहि संयुगे॥ ३४॥ 
हे पुत्र! तेरे इस व्यवहार से में बहुत प्रसन्न हूँ। मैं युद्ध करने 
की अनुमति देता हूँ और विजय का आशीर्वाद भी। युद्ध में तुम्हारी सब 
कामनाएं सफल हों। 
ब्रियतां च वर: पार्थ किमस्मत्तोडभिकांक्षसि । 
एवं गते महाराज न तवास्ति पराजय: ॥ ३५॥। 
--और भी जो तुम मुझसे चाहते हो, कहो । इस व्यवहार के होते 
हुए तुम्हारा पराभव नहीं हो सकता। 
अर्थस्य पुरुषो दासो दासस्त्वर्थों न कस्यचित्‌ | 
इति सत्यं महाराज बद्धोउस्म्यर्थन कौरखेै: ॥| ३६॥। 
--मनुष्य आवश्यकताओं का दास है, आवश्यकताएँ किसी के 
आधीन नहीं होतीं, अत: तथ्य यही है कि उस अर्थ से ही कौरवों ने 
मुझे बाँध दिया है। 
इसीलिए कुरुनन्दन! मैं तुमसे नपुंसकों कौ-सी बातें कर रहा हूँ। 
मुझे दुर्योधन ने अर्थ से पद्भ बना दिया है। इसीलिए मैं तुमसे कहता 
हूँ कि युद्ध को छोड़कर तुम मुझसे जो चाहो, मैं करने को उद्यत हूँ। 
युधिष्ठिर के स्नेहपूर्ण और मधुरभाषण का यह प्रभाव द्रोण, कप 
और शल्य पर समानरूप से हुआ और प्रत्येक ने पाण्डवों के विजय 
को कामना की । इतना ही नहीं, बड़ों की अर्चना के बाद युधिष्ठिर कौरव- 
सेना की ओर अभिमुख होकर बोले-- 
अथ सैन्यस्य मध्ये तु प्राक़्ोशत्‌ पाण्डवाग्रज: । 
योउ5स्मान्‌ वृणोति तमहं वरये साह्यकारणातू॥ ८९॥। 
--सेना के बीच में खड़े होकर युधिष्ठिर ने ऊँचे स्वर से पुकारके 
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कहा--जो हमें ठीक मार्ग पर समझकर हमसे मिलने का इच्छुक हो, 
मैं उसे गले लगाने को उद्यत हूँ। 

दुर्योधन का भाई युयुत्सु युधिष्ठिर के इस व्यवहार को देखकर और 
मुग्ध होकर धर्मराज कुन्ती-पुत्र को बोला-- 

अहं योत्स्यामि भवत: संयुगे धृतराष्ट्रजान्‌। 
युष्मदर्थश महाराज यदि मां वृणुषेडनघ॥ ९१५॥ 

--मैं आपकी ओर से कौरवों से लड़ने को उद्यत हूँ यदि आप 
मुझे अपना सकें। 

युधिष्टिर ने प्रेमपूर्वक उत्तर दिया-- 

व॒णोमि त्वां महाबाहो युद्धयस्व मम कारणात्‌ू। 
त्वयि पिण्डए्च तन्तुश्च धृतराष्ट्रस्य दृश्यते॥ ९३ ॥ 

'हे महाबाहो! मैं तुम्हें स्वीकार करता हूँ। तुम युद्ध में हमारी 

०.४ # करो। धुृतराष्ट्र के नामलेवा तुम ही रहोगे, यही प्रतीत होता 
| है 

दुर्योधन का सहोदर भाई युयुत्सु महाभारत-युद्ध के अन्त तक 
पाण्डवों के साथ अपने सगे भाइयों से लड़ता रहा। यह प्रभाव मधुर 
भाषण और न्यायपूर्ण व्यवहार का होता है। इसलिए मन्त्र में मीठी वाणी 
की प्रार्थना की। इन सब के अन्त में एक और माँग की-- 
'*सुदिनत्वमह्लाम्‌' '--मेरा प्रत्येक दिन आह्वादमय हो! जबतक जिऊँ, 
सानन्द और प्रसन्न होकर जिऊँ। 





0.) 


( ३३) 
धरक्तिख्स कर उद्ननन्द कौन ले रूकत्ट ढै? 
हत्सु पीतासों युध्यन्ते दुर्मदांसो न सुरायाम्‌ । 
ऊधर्न नग्रा जरन्ते॥ --ऋ० ८।२।१२ 
ऋषि:--मे धातिथि: ॥ देवता--इन्द्र: ॥ छन्‍्द:--आर्षी गायत्री ॥ 
अन्वयः: --पीतास: हत्सु युध्यन्ते सुरायां दुर्मदास: न नग्रा: ऊध: 
न जरनन्‍्ते॥ 
शब्दार्थ--( पीतास: ) पीये हुए, आकर्षणपूर्बक ग्रहण किये हुए 
( हत्सु ) हृदयों में ( युध्यन्ते ) युद्ध करते हैं, हलूचल पैदा कर देते हैं। 
( सुरायाम्‌ ) मद्य में ( दुर्मदास: न ) मदोनन्‍्मत्त हुओं के समान ( नग्रा: ) 
नग्र शिशु के सदृश निश्छल भक्तजन ही ( ऊथधः न ) मातृ-स्तनों के 
अमृतोपम दुग्ध के समान तेरे मिलन के आनन्द को ( जरन्ते ) स्तुति 
द्वारा प्राप्त करते हैं। 
व्याख्या--इस मन्त्र में एक अनोखी अध्यात्मरस-मिश्रित भाव- 
गरिमा झलक रही है। उसी रूलक ने मुझे कुछ पड़ि-याँ लिखने को प्रेरित 
किया है। बहुत समय पहले एक पत्रिका में मैंने एक लेख पढ़ा था 
कि इस मन्त्र के आधार पर कुछ पाश्चात्य विद्वान्‌ भारतीयों पर यह 
आरोप लगाते हैं कि प्राचीन आर्यावर्त्त में शराब का खुलकर प्रयोग होता 
था और लोग शराब के नशे में पागल होकर आपस में लड़ते थे। किन्तु 
मन्त्र के शब्दों पर थोड़ा ध्यान देने से ये आरोप थोथे और निः:सार सिद्ध 
हो जाते हैं। 
मन्त्र के शब्द हैं ''हत्सु पीतास: युध्यन्ते'', शब्दार्थ हुआ 'हृदयों 
में पीये हुए युद्ध करते हैं।' यह हृदय और मस्तिष्क में पी हुई कोई 
और वस्तु है, शराब नहीं । शराबसहित सभी पेय पेट में जाते हैं, हृदय 
में नहीं । हदय और मस्तिष्क में पागलकूपन और वासना का तूफान उत्पन्न 
करनेवाले तो काम-क्रोधादि विषय हैं। मादक द्रव्य का नशा तो कुछ 
घण्टों में उतर जाता है, उतर सकता है, किन्तु इन विषयों का नशा या 
तो सर्वनाश होने पर उतरता है अथवा किसी सौभाग्यशाली को सद्ठिचारों 
ह अमृत मिल जावे, तब उतरता है। इनके अतिरिक्त तीसरा मार्ग नहीं 
| 
इस तथ्य को इतिहास के माध्यम से स्पष्ट किया जा सकता है। 
महाभारत में दुर्योधन के चरित्र को देखिये। वह प्रारम्भ से ही पाण्डवों 
के उत्कर्ष को चाहे वह यश के रूप में हो, धन और समृद्धि के रूप 
में हो, देखकर जलता था। राजसूय यज्ञ के समय उसके दुर्भाग्य से उसे 
राजाओं से प्राप्त होनेवाली भेंटों को स्वीकार करने का काम मिल गया। 
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पाण्डवों ने तो उसे प्रसन्न रखने के लिए यह गौरवपूर्ण पद दिया था, 
किन्तु दुर्योधन के मन पर इसका उल्टा ही प्रभाव हुआ और वह पहले 
की अपेक्षा और भी जलने-भुनने लग गया। प्रत्येक क्षण वह अशान्त 
रहता था। उसका खाना-पीना, सोना-हँसना सब समाप्त हो गया। शकुनि 
ने धृतराष्ट्र को जो दुर्योधन की दसा बताई है, उससे उसकी दुर्दशा स्पष्ट 
है। यह है काम-क्रोधादि विषयों का नशा, जो उतरने का नाम नहीं 
लेता, उत्तरोत्तर बढ़ता ही जाता है। पाण्डव वनवास के लिए चले गए, 
तब भी उसकी जलन नहीं मिटी। उन्हें वहाँ भी चिढ़ाकर दुःखी करने 
की योजनाएँ रात-दिन सोचने लगा। अन्तत: चाण्डाल-चौकड़ी ने 
मिलकर यह षड्यन्त्र रचा कि रथ, घोड़े आदि पूरे ठाठबाट के साथ 
वन में चलकर आखेट और आमोद-प्रमोदसहित वनविहार करे। इससे 
पाण्डव चिढ़ेंगे तो उसे बड़ा आनन्द आएगा। 

किन्तु इनके दुर्भाग्य से हुआ यह कि वन में रहनेवाले गन्धर्वों ने 
इनकी वह दुर्गति की कि सारी शान धूल में मिला दी। कर्ण को भी 
अपमानित होकर भागना पड़ा और दुर्योधन को तो बन्दी ही बना लिया 
गया। 

यह बात जड्भल में कष्ट का समय काटते पाण्डवों तक पहुँची। 
इन भाइयों में भीम दूसरी मनोवृत्ति का था। यह समाचार जानकर वह 
बहुत प्रसन्न हुआ, किन्तु युधिष्ठिर पर इसकी प्रतिक्रिया आर्योचित हुई। 
युथिष्ठिर ने अपने भाइयों को कहा कि हमारे बन में रहने पर हमारे 
भाई का अपमान हमारा अपमान है। गन्धर्वों की भर्त्सना करनी चाहिए 
और दुर्योधन तथा महिलाओं को उनसे मुक्त कराना चाहिए। भीम इस 
प्रस्ताव से सर्वथधा असहमत था। उसने कहा--' धर्मराज ! गन्धर्वों को 
दुर्योधन के द्वारा हमारे साथ किये गए पापपूर्ण व्यवहार का भी तो पता 
है, अतः मैं तो समझता हूँ कि हमें प्रसन्न करने के लिए ही इन्होंने उनको 
सबक़ सिखाया है।' इस पर युधथिष्ठिर ने एक बहुत उत्तम बात कही-- 

भवन्ति भेदा ज्ञातीनां कलहाश्च व॒कोदर! 
प्रसक्तानि च वैराणि कुलधर्मो न नश्यति॥। 
-महाभा० ३।२३२।२ 

-- भाई-बन्धुओं में मतभेद और झगड़े होते आए हैं, किन्तु भीम ! 

विरोध के होते हुए भी कुल की मर्यादा नहीं समाप्त हो जाती। 
दुर्योधनस्य ग्रहणाद्‌ गन्धर्वेण बल्ात्‌ प्रभो! 
स्त्रीणां बाह्याभिमर्षाच्य हतं भवति नः कुलम्‌॥ 

--गन्धर्जों के द्वारा दुर्योधन के पकड़े जाने से और महिलाओं को 
भी नियन्त्रण में लेने से हमारे कुलगौरव का विनाश हुआ है। 

युधिष्ठिर के अनुरोध से वे दोनों भाई गए और अर्जुन ने गन्धर्वराज 
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चित्रसेन से घोर युद्ध करके दुर्योधन को छुड़ाया। निगृहीत दुर्योधन को 
लेकर गन्धर्व युधिष्ठिर के पास आए,। युधिष्ठिर ने गन्धर्वों को धन्यवाद 
दिया और उन्हें विदा किया। दुर्योधन को भी छोटा भाई समझकर कहा-- 
मा सम तात पुनः कार्षीरीदृशं साहसं क्‍्वच्ित्‌। 
नहि साहसकर्तार: सुखमे धन्ति भारत॥ 
२ | २३७५। २८ 
“प्रिय भाई ! ऐसा दुःसाहस फिर मत करना! इस प्रकार साहस 
करनेवाले, कभी सुखी नहीं रहते । 
दुर्योधन बहुत लूज्जित हुआ और उसने कर्ण से कहा कि इतना 
अपमान हुआ है कि किसी को मुँह दिखाने योग्य नहीं रहे। कर्ण भी 
तो इसी थेली का चट्टा-बद्टा था। कर्ण ने कहा--इसमें दुःखी होने की 
क्या बात है? पाण्डवों ने अपने कर्त्तव्य का पालन किया है-- 
कर्त्तव्यं हि कृतं राजन्‌ पाण्डवैस्तव मोक्षणम्‌। 
नित्यमेव प्रियं कार्य राज्ञो विषयवासिशि: ॥ 
>+महा० ३।२३८। ३६ 
“पाण्डवों का यह कर्त्तव्य था कि तुम्हें छुड़ाते, क्योंकि प्रजाजनों 
को राजा का सदा हित करना चाहिए।' परिणाम यह हुआ कि थोड़े 
दिनों के अवसाद के बाद दुर्योधन पाण्डवों के प्रति सदभावना के स्थान 
पर और भी उग्र वेग से रात-दिन उन्हें सताने की बात सोचने लगा। 
वेद में ऐसे विषयों के उन्‍्माद की उपमा शराब के नशे से दी गई 
है । वह बहुत महत्त्वपूर्ण है। संसार के पहलवानों की कुश्ती चित होने 
पर समास हो जाती है; चित हुआ पहलवान कुछ हीनता अनुभव करके 
प्रतिद्वन्द्दी के वर्चस्व को स्वीकार कर लेता है, किन्तु शराबी की कुश्ती 
का दृश्य ही और है। उनका फ़ैसला चित-पट पर नहीं है। उसे तो 
इतना विवेक ही नहीं है कि वह चित होने पर अपनी पराजय स्वीकार 
करे | शराबी में तो जबतक शक्ति रहेगी, वह उलझता ही चला जावेगा। 
थककर शिथिलता आई तो कुछ विश्राम लेकर फिर लड़ पड़ेगा। उससे 
छुटकारा तो उसके समास होने पर ही मिलेगा, अत: इन विषयों के सम्बन्ध 
में अन्यत्र वेद में कहा है--''दूषदेव प्रमुण--रक्ष इन्द्र '” ( अथर्व० 
८।४।२२)--' जैसे पत्थर पर किसी वस्तु को पीस डालते हैं, वैसे ही 
इन विकार-राक्षसों की पीसकर चटनी बना डालो !' इनके सर्वथा नि:सत्त्व 
होने पर ही इनसे पीछा छुट सकता है। आखिर दुर्योधन के मन में भी 
विवेक जगा, किन्तु तब जबकि सर्वस्व स्वाहा हो गया। उसकी भी एक 
झाँकी कविवर भास ने “उरु-भड्ज ' में प्रस्तुत की है-- 
महाभारत की अन्तिम और निर्णायक लड़ाई भीम और दुर्योधन 
के मध्य गदायुद्ध की थी। बलराम दोनों के ही गदा-शिक्षक थे। अपने 
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इन दोनों शिष्यों के गदा-सझज्जालन का कौशल देखने के लिए उपस्थित 
थे। योगिराज कृष्ण और चारों पाण्डब तथा कौरव-बन्धु दर्शकों में चारों 
ओर से घिरे हुए थे। भीम का पलड़ा बल में भारी था और गदा-चालन 
की दक्षता में दुर्योधन भीम से अधिक श्रेष्ठ था। दोनों की घमासान लड़ाई 
चल रही थी। कुछ-न-कुछ दुर्योधन ही हावी लग रहा था। कृष्ण ने 
इस सन्दिग्ध स्थिति को देखकर अपनी जद्भा पर हाथ मारकर भीम को 
सल्लेत किया। श्रीकृष्ण का सल्लेत पाते ही भीम ने गदा-युद्ध के नियम 
को भजड़ करके दुर्योधन की जद्भाा पर गदा का प्रहार कर उसकी जड्डा 
तोड़ डाली और दुर्योधन पृथिवी पर गिर पड़ा। इस अन्याय को देखकर 
बलराम आगबबूला हो गए और गदा हाथ में लेकर कहने लगे--'' मैं 
इस अपराध के दण्डस्वरूप भीम को जान से मारूँगा!!' दुर्योधन ने 
कहा--'' आप यह दण्ड क्‍यों देते हैं 2?'' बलराम ने कहा--'' भीम ने 
गदायुद्ध के नियम के विपरीत छल करके तुमको जीता है।”! दुर्योधन 
ने कहा--'' बस, मेरे लिए इतना प्रमाणपत्र बहुत है कि 'यदहोवं॑ समवैधि 
मां छलजितं भो राम! नाहं जितः '--' यदि आप समझते हैं कि भीम 
ने मुझे छल से जीता है, तो इसका अर्थ यह हुआ कि में पराजित नहीं 
हुआ |” किन्तु आप अब भीम को मारकर पाण्डवों के रड्ग में भड्ड मत 
डालिए, क्‍योंकि ''जीवन्तु ते कुरूुकुलस्य निवापमेघा: बैरज्ञ विग्रहकथा 
च्ा वयज्ध नष्टा: ''--कुरुकुछरूपी अग्रि को बुझानेवाले बादलरूपी 
पाण्डव जीवित रहें, वैर-झगड़े की कहानी और हम--सभी-कुछ तो 
नष्ट हो गए हैं, अब उन्हें प्रसन्नता से रहने दें।' 

ओ दुर्योधन! जो सद्बुद्धि तुम्हें इस विनाश के पश्चात्‌ आई है, 
यदि इसका कुछ भी अंश पहले आया होता तो यह विनाश क्‍यों होता ? 
अत: मन्त्र में कहा--' ' हत्सु पीतास: युध्यन्ते दुर्मदासो न सुरायाम्‌ ' '-- 
ये कामादि विकार मस्तिष्क में आने पर शराबी के समान पागल बनाकर 
लड़ा मारते हैं। कामादि छह विकारों में कम कोई नहीं है। कामातुरों 
के विनाश की कहानियों से संसार का इतिहास भरा हुआ है। 

महात्मा बुद्ध के जीवन को ही ले लीजिये--राजकुमार सिद्धार्थ 
(बुद्ध) स्वभाव से ही सात्त्विक प्रकृति के थे। किसी वृद्ध को देखा 
तो चिन्ता करने लगे कि एक दिन मेरी भी यही अवस्था होगी। एक 
शव को देखा तो मृत्यु की विभीषिका से जैसे संसार में उनके लिए 
कुछ आकर्षण ही नहीं रहा। ज्यों-ज्यों वयस्क होते गए, उनकी 
उदासीनता भी उत्तरोत्तर बढ़ती गई। 

महाराज शुद्धोदन पुत्र की यह मनोदशा देखकर चिन्तित हुए और 
विचारने लगे कि कोई ऐसा उपाय किया जाय कि सिद्धार्थ संसार के 
राग-रड्ढः में कुछ रुचि लेने लगे। ऐसे युवकों को माता-पिता “विवाह ' 
करके संसार की ओर आकृष्ट करना चाहते हैं, किन्तु सिद्धार्थ विवाह 
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शब्द तक को सुनना पसन्द नहीं करता था। एक दिन महाराज ने अपनी 
यह चिन्ता एक वृद्ध अनुभवी मनन्‍्त्री को कही और अनुरोध किया कि 
कोई ऐसा उपाय सोचिये कि सिद्धार्थ विवाह करना स्वीकार कर ले। 
मन्त्री ने विचार करके कहा--मैं एक उपाय करता हूँ, उसके पश्चात्‌ 
ही आपको कुछ विशेष बताऊँगा। 

वृद्ध मन्‍्त्री ने उस समय के राजाओं को सूचना भेजी कि अमुक 
तिथिं को कपिलवस्तु में कुमारी कन्‍्याओं की एक प्रतियोगिता राजकुमार 
सिद्धार्थ के सभापतित्व में सम्पन्न होगी | विशिष्ट योग्यता-सम्पन्न कन्याओं 
को पुरस्कार भी दिया जाएगा। कृपया अपनी पुत्रियों को उसमें भाग 
लेने भेजें। 

निर्धारित तिथि को कन्याएँ अपने सेवकों और संरक्षकों के साथ 
आईं। समारोह प्रारम्भ हुआ। राजकुमार सिद्धार्थ पहले तो इस सभा में 
ही जाने को उद्यत न थे, किन्तु जब यह कहा कि यह महाराज को 
इच्छा है, तों शिष्टाचारवश चले गए। उन्हें बता दिया गया कि जिस 
कन्या को आप कल्शा-विशेषों में निपुण समझें, उसे लाए हुए पुरस्कारों 
में से योग्यतानुसार देते जावें। राजकुमार की रुचि तो थी नहीं, वे केवल 
गले में पड़ा ढोल बजा रहे थे। जो भी लड़की सज्भजीत, भाषण, निबन्ध 
और चित्रादि प्रदर्शन करती, ये प्रत्येक को जो पुरस्कार हाथ में आता 
पकड़ा देते। पुरस्कार तो विशेष योग्यताबालों के लिए होते हैं, प्रत्येक 
के लिए नहीं । हुआ यह कि पुरस्कार समाप्त हो गए। उसी समय महाराज 
दण्डपाणि की लड़की यशोधरा की बारी आई। कन्या बहुत योग्य और 
निपुण थी। उसकी योग्यता और भाषण-कला ने राजकुमार को भी 
आकुृष्ट किया। भाषण समाप्त होने पर राजकुमार ने देखा कि पुरस्कार 
सब समाप्त हैं । वे सोच ही रहे थे कि किया क्या जाबे ? इतने में राजकुमारी 
यशोधरा ने सिद्धार्थ की ओर अभिमुख होकर कहा कि क्‍या राजकुमार 
को मेरी योग्यता किसी पुरस्कार के योग्य प्रतीत नहीं हुई ? राजकुमार 
ने प्रसन्नमुद्रा में कहा--' तुम्हारी योग्यता सबसे विशिष्ट है ।' यह कहकर 
अपनी अड्ूली में से अंगूठी निकालकर राजकुमारी की ओर बढ़ा दी। 
राजकुमारी ने विनीतभाव से अद्भुठी लेकर और फिर राजकुमार को ही 
वापस करते हुए कहा--' राजकुमार इतने सहदय और कला-प्रेमी हैं कि 
अपनी अज्भ्टी ही पुरस्कार में देने को उद्यत हो गए, तो उनके साथ 
यह व्यवहार कैसे किया जा सकता है कि उनके हाथ की शोभा की 
उपेक्षा करके अपने हाथ को सुसज्जित किया जावे ? यह अज्जभ्ठी तो 
आपकी अंगुली में ही सजती है।' 

प्रतियोगिता समाप्त हो गई। वृद्ध मनन्‍्त्री एक कोने में बैठा सब- 
कुछ देखता रहा। मन्त्री ने महाराज शुद्धोदन से कहा कि राजकुमार 
महाराज दण्डपाणि की पुत्री यशोधरा के साथ विवाह के लिए उद्यत 
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हो सकते हैं। आप इस सम्बन्ध में दण्डपाणिजी से सम्पर्क स्थापित करें| 
महाराज शुद्धोदन ने महाराज दण्डपाणि को यह प्रस्ताव भेजा कि बेटी 
यशोधरा का विवाह यदि आप सिद्धार्थ के साथ सम्पन्न करने को सहमत 
हो जावें तो इससे हमें बहुत प्रसन्नता होगी। 

श्री दण्डपाणि ने राजकुमार के विषय में जानकारी प्राप्त करके उत्तर 
दिया कि मेरी पुत्री में क्षत्रियोचित गुण हैं, किन्तु आपके पुत्र की प्रवृत्ति 
ब्राह्मणों जैसी है; जबतक उसकी इस रुचि में परिवर्तन न हो, इन दोनों 
का गृहस्थ-जीवन सुखदायी नहीं होगा। महाराज ने मन्त्री के द्वारा कुमार 
सिद्धार्थ को यह बात कहलवाई। 

मन्त्रीजी जानते थे कि यशोधरा को प्राप्त करने के लिए सिद्धार्थ 
को जो कहा जाएगा, करने को तैयार हो जाएगा। 

मन्त्री ने सिद्धार्थ से कहा--'“राजकुमार ! आपके पिताजी ने आपके 
विवाह के लिए महाराज दण्डपाणि को प्रस्ताव भेजा था कि आप यशोधरा 
का विवाह सिद्धार्थ के साथ कर दें। महाराज दण्डपाणि ने उत्तर में कहा 
है कि मेरी पुत्री के साथ विवाह के लिए राजकुमार को क्षत्रियोचित 
गुण अर्जित करने चाहिए। तभी विवाह करना उचित है।”' 

सिद्धार्थ ने मन्‍्त्री से पूछा--''वे क्‍या गुण हैं ?'” मन्त्री ने कहा-- 
“ क्षत्रिय कुमार को अश्वारोहण, लरक्ष्यवेधन, अन्य शस्त्रास्त्र-सञ्लालन, 
प्रजा में शान्ति-स्थापन और विद्रोह-शमनादि के उपायों में नैपुण्य प्राप्त 
करना चाहिए ।'' सिद्धार्थ ने कहा--'“ये तो कोई कठिन कार्य नहीं हैं।'' 
मन्त्री ने उत्तर दिया--'' प्रश्न तो रुचि का है। यदि इच्छा जागृत हो जाय 
तो इन सभी में बहुत शीघ्र निपुणता प्राप्त की जा सकती है।'” सिद्धार्थ 
ने कहा--'“हम इन सभी का अभ्यास करेंगे।''! 

फिर क्‍या था! घुड़सवारी शुरू हुई | शस्त्रास्त्र-सझालन का अभ्यास 
प्रारम्भ हुआ और इन सबमें कुशलता प्राप्त करने पर यशोधरा के साथ 
पाणिग्रहण हुआ। यह है काम की करामात! 

विवाहानन्तर फिर संसार का वास्तविक रूप प्रकट होने लगा । विषय 
से विरक्ति होने लगी। संसार नि:सार दीखने लगा। किसी नीतिकार ने 
अनुभव की बात कही है--किसी विषय को भोगने के बाद जो विवेक 
जागता है, यदि वह पहले हो जाता तो ''को न मुच्येत बन्धनात्‌! ' '-- 
तो संसार में बन्धनों से कौन न छूट जाता! 

पुन: सिद्धार्थ का मन संसार से उचाट हुआ । गृहत्याग का निश्चय 
कर लिया। संयोग की बात, जो दिन घर छोड़ने के लिए निश्चित किया 
थां, उसी दिन यशोधरा ने पुत्र को जन्म दिया। अब सिद्धार्थ की एक 
और परीक्षा की घड़ी आ गई। मोह के संस्कार कुलबुला रहे थे कि 
बच्चे का मुख देखते चलना चाहिए । ये विचार रात्रि में दीपक से प्रकाशित 
प्रसूतिका-गृह के द्वार तक खींच ले गए द्वार पर पहुँँचकर फिर मन 
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में आया कि जब सब-कुछ छोड़कर ही जाना है तो बच्चे की आकृति 
के संस्कार मन पर क्‍यों अद्धित किये जावें ? इन विचारों के प्रबल होते 
ही न केवल प्रसूतिगृह से वापस आ गए, अपितु घर छोड़कर ही चल 
दिये। यह है काम-विकार के सड्भर्ष की कहानी। इसलिए वेद-मन्त्र 
में कहा कि मन में आए हुए ये विषय मनुष्य को शराबी के समान 
पागल बनाकर बुद्धिहीन ऊलजलूल काम करवा डालते हैं। 
इससे आगे मन्त्र में बहुत महत्त्वपूर्ण और अन्तिम बात कही-- 

'“ऊधर्न नग्रा जरन्ते ' '“--'जिस प्रकार नग्र शिशु मातृस्तनों का दुग्धामृत 
पीता है, उसी प्रकार शिशु के समान विषय-विकारों से परे हो जा।' 
तभी तू प्रभु-मिलन के आनन्दामृत का पान कर सकेगा। एक हिन्दी 
कवि ने यौवन की उधेड़वुन से तड्ग़ आकर लिखा है, जिसका सार यह 
है कि यौवन ने मन को इतना विक्षिप्त बना डाला है कि--''छूटता न 
पीछा वासना की सेवकाई से ।'' बालकपन को स्मरण करके लिखता 

आहा कितने भले थे वे दिन मिल्य था सन, 

योग सुखदायी न वियोग दु:खदायी से।/ 

तंग आ गया हूँ इतना तरुणाई से कि, 

चाहता हूँ पोौथना किसी की शिशुताई से। 

मैं इस यौवन से इतना तड़ः आया हूँ कि इसके बदले में किसी 

का बालकपन मुझे मिल जाए तो उसे लेकर शान्ति प्राप्त करूँ। प्रभु- 
कृपा करके हमारे विवेकचक्षु को खोल दें, ताकि हम कामादि विषयों 
के विषैले प्रभाव से बचकर मानव-जीवन के साफल्य के लिए जगज्जननी 
के स्तनों का आनन्दामृत पी सकें। 


(.. .) 


( हेड) 
यढ मिट्टी कर घर मेब्री मम्जिल नहीं 
मो षु वरुण मृन्मयें गृहं राजन्नहं ग॑मम्‌। 


मृव्ठा सुक्षत्र मृत्ठर्य ॥ -ऋ० ७।८९।१ 
ऋषि:--वसिष्ठ: ॥ देवता--वरुण: ॥ छन्‍्द:-- आर्षीगायत्री ॥ 
अन्वय: --( हे ) राजन्‌ वरुण अहम्‌ मृन्मयम्‌ गृहम्‌ मा उ सुगमम्‌ । 
( है ) मृव्ठा, सुक्षत्र, मृव्ठय॥ 

शब्दार्थ--हे ( राजन ) हे सर्वप्रकाशक ( वरुण ) वरणीय प्रभो! 
( अहम ) मैं ( मृन्मयम्‌ ) मिट्टी के बने हुए ( गृहम्‌ ) घर को, शरीर 
को ( मा ) नहीं (उ ) निश्चय ही ( सुगमम्‌ ) सुखकारक, जीवन का 
लक्ष्य [ समझूँ, मानूँ] हे ( मृव्ठा ) सुखस्वरूप ( सुक्षत्र ) सब सड्डटनिवारक ! 
( मृव्ठय ) हमें सुख और शान्ति प्रदान कर। 

व्याख्या--इस मन्त्र में प्रभु के लिए जो सम्बोधन हैं, उनका मन्त्र 
के आशय को समझने के लिए बहुत महत्त्व है। पहला सम्बोधन है-- 
राजन्‌। यह शब्द दीप्त्यर्थक राजू धातु से निष्पन्न हुआ है, अत: राजा 
शब्द का अर्थ हुआ दीसपियुक्त, प्रकाशयुक्त | प्रकाशपुझ तो सूर्य है, किन्तु 
आगे चलकर लोक में इस शब्द के अर्थ ने जो निखार पाया, उसके 
आधार पर ऐसा प्रकाश जिसमें कोमलूता और स्त्रिग्धता भी हो, वह राजा 
है। जैसा कि प्रसिद्ध है '“राजा प्रकृतिरंजनात्‌ ' '-- प्रजा को सुखी और 
प्रसन्न रखनेवाला ही राजा कहा जाता है। प्रजा का अर्थ सन्‍्तान भी है। 
जिस प्रकार बुद्धिमान्‌ माता-पिता सन्‍्तान के हित में सदा तत्पर रहते 
हैं, दण्ड देते समय भी स्त्िग्धता उपेक्षित नहीं होती, वही गुण योग्य 
राजा में भी होना चाहिए। महाकवि कालिदास ने दिलीप का वर्णन करते 
हुए रघुवंश में कहा है-- 

प्रजानां विनयाधानाद्‌ रक्षणाद्‌ भरणादपि। 
सर पिता पितरस्तासां केवल जन्महेतव: ॥ 

' प्रजा की सुशिक्षा, रक्षा और पालन करने के कारण राजा दिलीप 
ही उनका पिता था। उनके अपने पिता तो केवल उन्हें उत्पन्न करनेवाले 
थे।' इसलिए शासन की सफलता की दृष्टि से हिन्दी कवि रहीम ने 
सूर्य की अपेक्षा चन्द्रमा की प्रशंसा की है, क्‍योंकि चन्द्रमा के प्रकाश 
में जो आह्लादकता है, उसका महत्त्व अनोखा है। नीतिकारों ने भी 
राजनीति के लिए जो उपदेश दिया है उसमें कहा है--''न श्रेय: सततं 
तेजो न नित्यं श्रेयसी क्षमा।' '---न सदा तीखापन अच्छा और न सदा 
मृदुता अच्छी | दोनों का ही यथावत् प्रयोग प्रजा को मर्यादित रखता है। 
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किन्तु प्रजा में राजा की वत्सलता को छाप रहे तो प्रजा में हर्षोल्लास 
रहता है। रहीम ने अपने पद्य में कहा-- 
रहिसन राज सराहिये, जो शशि के सम होय। 
रवि को कहा सराहिबौ, उगे तरैयनु खोय॥ 

रहीम कहते हैं--' चन्द्र-नीति को व्यवहार में लानेवाला राज्य ही 
प्रशस्य होता है। चन्द्रमा जहाँ अपने प्रकाश से सारे आकाश को 
अन्धकार-रहित और आह्लादक बनाता है, वहाँ अपनी-अपनी परिधि 
में नक्षत्रों को भी चमकने का अवसर देता है। किन्तु सूर्य में यह बात 
नहीं है। उसके उदयाचल पर आते ही नक्षत्र तो छिप ही जाते हैं, चन्द्रमा 
भी यदि आकाश में हो तो सर्वथा श्रीहीन हो जाता है।' प्रभु संसार का 
ऐसा राजा है, जो जीव के स्वतन्त्र कर्त॒त्व को अक्षुण्ण रखता है। एक 
सन्मित्र के समान शुभ विचार के आने पर जीव के हृदय में प्रसन्नता 
और उत्साह उत्पन्न करके उसके सम्पादन के लिए सत्परामर्श देता है, 
और यदि दुष्कर्म करने का विचार मन में उदित होता है तो प्रभु उसके 
हृदय में भय, शड्भरा और लज्जा उत्पन्न करके उस काम से जीव को 
हटने का सड्जेत करता है। पापी से पापी जीव को भी सत्कर्म का फल 
सुख और पुण्यात्मा के दुष्कर्म का फल दु:ख होता है। पापी के सत्कर्म 
पर जुर्माना नहीं और धर्मात्मा के अनुचित कर्म करने पर रियायत नहीं । 

सार यह निकला कि 'रंजनात्‌ राजा' का आदर्श वह प्रभु ही है, 
अत: इस मन्त्र में प्रभु को राजन्‌ शब्द से सम्बोधित किया। 

मन्त्र में दूसरा सम्बोधन है--वरुण | वैदिक और लौकिक साहित्य 
में वरुण-विषय में इतना कुछ वर्णित है उसमें से वरुण के वास्तविक 
स्वरूप को निकालकर समझना कठिन हो जाता है। वरुण की कहानी 
महाभारत से लेकर ऐतरेय ब्राह्मण तक बिखरी पड़ी है । पौराणिक साहित्य 
में वरुण जल का देवता है। भारत की स्वाधीनता के पश्चात्‌ जब नौसेना 
का पुनर्गठन हुआ और उसके लिए युद्धपोतों का निर्माण हुआ तो उन 
युद्धपोतों पर आदर्श वाक्य (मोटो) के रूप में लिखने के लिए वेद- 
मन्त्र के ''शं वरूण: '' प्रतीक को चुना गया। इसमें भी वही भाव कारण 
है कि वरुण जल के देवता हैं और ये पोत सदा जल में ही रहेंगे, अत: 
इसमें काम करनेवालों की कुशलता, जल के देवता वरुण को कृपा पर 
ही निर्भर है, अत: वेद के प्रतीक द्वारा प्रार्था की गई कि ''शं 
वरूण: ' '--वह वरुण प्रभु हमें सुख और शान्ति दे! 

वैदिक समन्ध्या में मनसापरिक्रमा के तीसरे मन्त्र में '' प्रतीची दिग्‌ 
वरुणो 5धिपतिः '' आता है। इसका शब्दार्थ है कि ' पश्चिम दिशा का 
स्वामी वरुण है।' यहाँ भी ऐसा ही लगता है कि विभिन्न दिशाओं पर 
विभिन्न देवताओं का आधिपत्य है। पश्चिम दिशा में सकुशल यात्रा करने 
अथवा रहने के लिए वरुण की प्रसन्नता आवश्यक है। ऐतरेय ब्राह्मण 
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में शुन:शेप की कहानी तो बहुत ही उलझानेवाली है। वहाँ तो वरुण 
के पाशों का भी स्पष्ट वर्णन है। पाश्चात्य विद्वानों को इसी से भ्रम 
हुआ कि प्राचीन वैदिक लोग देवताविशेष को प्रसन्न करने के लिए नरबल्ि 
दिया करते थे। 

किन्तु यहाँ इन सब के विशेष विश्लेषण का अवसर नहीं है। ऐतरेय 
ब्राह्मण की कहानी के तात्त्विक रूप को आर्य विद्वान्‌ स्वर्गीय श्री पण्टित 
शिवशह्डूर शर्मा काव्यतीर्थ ने 'वैदिक इतिहासार्थनिर्णय' नामक ग्रन्थ में 
और गुरुकुलू काड्ढड़ी के कार्यनिवृत्त आचार्य बेदगवेषक श्री पण्डित 
प्रियत्रत जी वेदबाचस्पति ने “वरुण की नौका” नामक ग्रन्थ में सुतरां 
स्पष्ट कर दिया है। जिज्ञासु पाठक उन ग्रन्थों का मनन करके अपनी 
ज्ञान-पिपासा को शान्त कर सकते हैं। मनसापरिक्रमा के मन्त्र का भाव 
यह है कि वरुण--वरने के योग्य प्रभु-प्रतीची अथवा पश्चिम दिशा 
का अधिपति है। इसका अभिप्राय है, जहाँ हमारी आँखों की पहुँच नहीं 
है और जो हमारी बुद्धि के लिए अचिन्त्य है, सर्वव्यापक प्रभु वहाँ भी 
हमारी रक्षा के लिए विद्यमान हैं। दिशाओं का विभाजन सूर्योदय के 
कारण पूर्व दिशा को केन्द्र मानकर किया गया है। सूर्य की ओर मुख 
करके खड़े हों तो सामने पूर्व, पीठ-पीछे पश्चिम, दाएँ हाथ की ओर 
दक्षिण और वाम हस्त की ओर उत्तर दिशा हुई, अत: पश्चिम का अर्थ 
हुआ परोक्ष स्थान। एक आस्तिक को प्रभु को सर्वव्यापक समझकर 
उसको रक्षा-शक्ति का भरोसा होना चाहिए । ठीक कहा है भाषा के कवि 
ने-- 


जाको राखे साया, मारि न सके कोय।/ 
बाल न बॉका हुड सके; जो जय वैरी होय॥ 
अत: भक्त सब ओर मन को घुमाकर उसकी सत्ता की प्रतीति करता 
है। अत: धातु के आधार पर ऋषि दयानन्द जी महाराज ने वरुण का 
सीधा अर्थ किया--''वृणोति भक्तान्‌, द्वियते वा भक्तै:।”' प्रभु के 
उपासक संसार के समस्त आकर्षणों को ठुकराकर उसका वबरण करते 
हैं, इसी कारण प्रभु को वरुण कहते हैं। 

. कठोपनिषद्‌ में आचार्य यम ने तीसरा वर माँगने पर नचिकेता को 
खून परखा। उसे बहलाने के लिए कहा--' क्या व्यर्थ की बस्तु माँगते 
हो ? हाथी, घोड़े, सोना, चाँदी, सुन्दर स्त्रियाँ, जो माँगने की चोजें हैं, 
वह माँगो।' आचार्य के उत्तर को सुनकर और कुछ गम्भीर होकर 
नचिकेता ने कहा--' आचार्यवर | क्‍या इन वस्तुओं को प्राप्त करके मैं 
मृत्यु से निर्भय हो जाऊँगा 2! आचार्य ने उत्तर दिया--' वह तो नहीं होगा। 
जैसा अन्य श्रीसम्पन्न लोगों का जीवन होता है, वैसा तुम्हारा हो जाएगा |! 
नचिकेता ने कहा--' गुरुवर ! जिसके सिर पर मौत की नड़ी तलवार रूटक 
रही हो, उसकी रुचि इन राग-रज्गों में क्योंकर हो सकती है? इसलिए 
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आचार्यवर ! 'तबैव वाहा: तब नृत्यगीते '--ये घोड़े और नाच-गाने 
आपको मुबारक रहें! मुझे तो आप मृत्यु के दुःख से छूटने का उपाय 
बताइये !' यहाँ नचिकेता ने संसार के समस्त सुखोपभोगों को लात मारकर 
उसे वरण किया, इसलिए उसे वरुण कहते हैं। 

इसी प्रकार प्रभु भी उपासक की आस्था और व्यवहार को देखकर 
भक्त को चुनता है। जैसाकि उपनिषद्‌ में कहा--''यमेवैष वृणुते तेन 
लभ्य:ः ' '--जिसका प्रभु स्वयं वरण करते हैं, यह सौभाग्य उसी को मिल 
सकता है। 

यौवन की देहली पर खड़े मुंशीराम (स्वामी श्रद्धानन्द)/ जब 
नास्तिकता की आँधी में उड़े चले जा रहे थे, तब उनके सौभाग्य से 
ऋषि दयानन्द बरेली पधारे। मुन्शीराम के पिता श्री नानकचन्द शहर- 
कोतवाल थे और ऋषि की सभाओं की व्यवस्था का दायित्व भी इन्हीं . 
पर था। कोतवाल नानकचन्द ने जब यतिवर दयानन्द को देखा और 
भाषण सुना तो उनको लगा कि मेरे पुत्र मुन्शीराम के समस्त सन्देह 
इस महात्मा से मिलकर निवृत्त हो जावेंगे। वे शाम को जब घर लौटे 
तो ऋषि दयानन्द की प्रशंसा करके पुत्र को प्रेरणा की कि मेरा विश्वास 
है वह महात्मा तुम्हारी सब शड्भाएँ निवृत्त कर देंगे। पिता के अनुरोध 
का आदर करके मुंशीराम ऋषि दयानन्द के भाषण में चले गए। ऋषि 
की भव्य आकृति से और युक्तियुक्त भाषण से प्रभावित भी हुए, किन्तु 
सन में अब भी यही धारणा थी कि यह साधु भी मेरे प्रश्नों का उत्तर 
न दे सकेगा। 

भाषण समाप्त हुआ और मुंशीराम करबद्ध होकर प्रश्न पूछने आगे 
बढ़े । ऋषि का सड्लेत पाकर ज्यों ही पूछना प्रारम्भ किया कि तत्काल 
माक़ूल उत्तर मिला। दो-तीन बार ही प्रश्नोत्तत की आवृत्ति हुई होगी 
कि सब प्रश्न भूल गए। सोचने पर भी कुछ सूझता ही न था। तब हाथ 
जोड़कर कहा--' महाराज ! अब कल पूछूँगा।' स्वामीजी ने कहा-- कल 
ही सही।' मुंशीराम को अपनी इस स्थिति पर बहुत आश्चर्य था कि 
मुझे क्या हुआ? अगले दिन पूछने के लिए पूरी तैयारी कौ और सभा 
के समय भाषण में पहुँचे। भाषण समाप्त होते ही मुंशीराम ने कुछ पूछने 
के लिए प्रार्थना की। ऋषि की अनुमति मिलते ही पूछना प्रारम्भ ही 
किया था कि फिर पहले दिन की-सी दशा हो गई। सब होश गुम हो 
गए और मौन होना पड़ा। अन्त में हाथ जोड़कर मुंशीराम ने कहा-- 
“महाराज! आपके सम्मुख वाणी तो मेरी चलती नहीं, पर भगवान्‌ के 
ऊपर विश्वास तो मेरा अब भी नहीं जमा ।' तब ऋषि ने उत्तर में कहा-- 
“मैंने यह कब कहा था कि मैं प्रभु में तुम्हारी आस्था उत्पन्न कर दूँगा? 
यह तो जब वही कृपा करेगा, तभी होगी।' स्वामी श्रद्धानन्द ने अपनी 
जीवनी में लिखा है--' आगे चलकर वही हुआ कि प्रभु पर मेरी अटूट 
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श्रद्धा हुई।' तो प्रभु को इस कारण भी वरुण करते हैं कि वह भक्त 
को चुनता है। 

तीसरा सम्बोधन मृव्ठा है। 

प्रभु सुखस्वरूप हैं। संसार की वस्तुओं में जो सुख की अनुभूति 
होती है, वह भी उस प्रभु की व्यापकता के कारण ही होती है। किन्तु 
मनुष्य को आत्मा इस प्रकार के आनन्द के लिए व्याकुल रहती है जिसका 
क्रम नित्य नया हो और अविच्छिज्न रहे । यह योग्यता संसार के किसी 
पदार्थ में नहीं है। भूखे को भोजन, प्यासे को पानी बहुत आनन्ददायक 
प्रतीत होता है, किन्तु कब तक? जबतक कि शरीर को उसकी 
आवश्यकता है। बिना आवश्यकता और इच्छा के वही दुःखप्रद प्रतीत 
होने लगता है । साथ ही, जो वस्तु पहले-पहल मिलती है, बड़ी आकर्षक 
और सुखकर लगती है। किसी झोंपड़ी में रहनेवाले को सब सुविधा- 
सामग्री से युक्त मकान दे दें तो उसे वह बहुत अच्छा लगता है, किन्तु 
वही मकान कुछ समय के पश्चात्‌ उसके लिए महत्त्वहीन हो जाता है, 
क्योंकि उस प्रकार के मकान में रहना अब उसका जीवन-स्तर हो गया, 
उसमें उसके लिए कोई नवीनता नहीं रही । यह योग्यता संसार की किसी 
वस्तु में नहीं है, जो नित्य नयी होती जाय और उसका आकर्षण कम 
न हो। नशे की भी यही बात है। सेवन करनेवाला उस मादकता के 
प्रकोभन में मादक वस्तु की मात्रा बढ़ाता-बढ़ाता अन्तत: अपना सर्वनाश 
ही कर लेता है, अत: आत्मा के अभिलषणीय आनन्द का केन्द्र तो वही 
सुखस्वरूप प्रभु है। इसीलिए मन्त्र में उसे सुखस्वरूप कहा गया। 

मन्त्र में चौथा सम्बोधन सुक्षत्र--कष्टनिवारक है। यदि कोई 
कर्मफल ही भोगना हो तो बात दूसरी है, अन्यथा घोर सझ्डूट में से 
भी मनुष्य ऐसे सुरक्षित बच निकलता है जिसकी कल्पना भी नहीं की 
जा सकती। लोक में इस प्रकार की घटनाएँ प्राय: होती रहती हैं । कुछ 
वर्ष हुए, झरिया (बिहार) की कोयले की खानों में वर्षा का पानी भर 
गया और पचासों मज़दूर अन्दर ही रह गए, दुर्घटना के बाद पानी के 
पम्प लगाकर खानों का पानी निकालना प्रारम्भ किया और खाली होते- 
होते आठ-दस दिन लग गए। इतने दिन के बाद भी तीन मज़दूर बेहोशी 
को अवस्था में जीवित निकल आए। अब आप सोचते रहिये कि यह 
केसे सम्भव हुआ ? पर हुआ--यही उसकी लीला है | शिमला से सोलन 
आती हुई एक बस मोड़ पर सन्तुलून बिगड़ने से पहाड़ पर से कलाबाज़ी 
खाती हुई एक बहुत गहरी खड़ में जा गिरी और सभी यात्री समाप्त 
हो गए, किन्तु एक माता की गोद से एक छोटा-सा बालक बस के 
लुढ़कते ही खिड़की से उछलूकर कुछ दूर एक मूँज के झुण्ड पर इस 
प्रकार जा टिका जैसे किसी ने उठाकर लिटाया हो। 

सम्भवत: सन्‌ ७५ की बात है। दिल्ली के पालम हवाई अड्डा पहुँचने 


यह मिट्टी का घर मेरी मझिल नहीं क्र 


से पहले वसन्‍्तविहार के पास एक विमान-दुर्घटना हुई। उसमें केन्द्रीय 
मन्त्री कुमारमड्भलम्‌ की मृत्यु हो गई, किन्तु उसके पास की सीट पर 
ही गोला गोकर्णनाथ के बालगोविन्द वर्मा (केन्द्रीय स्टेट मिनिस्टर ) 
सर्वथा सुरक्षित बच गए। उन्होंने बताया कि विमान जब गिरने छगा 
तो वे अचेत हो गए और दुर्घटना के लगभग एक घण्टे बाद जब उनकी 
आँख खुली तो वे अपनी विमान की सीट पर इस प्रकार बैठे हुए थे, 
जैसे विमान में से सीट उठाकर बाहर रख दी हो। इसलिए मन्त्र में प्रभु 
को सुक्षत्र, अर्थात्‌ कष्ट से भली प्रकार त्राणररक्षा करनेवाला बताया। 

प्रभु को पुकारने के बाद भक्त अब अपनी कथा कहता है-हे प्रभो ! 
“' अहं मृन्मयम्‌ गृह मा उ सुगमम्‌-मैं तेरी व्यवस्था के अनुसार इस 
मिट्टी के घर में हूँ।”' 

यहाँ शरीर को मिट्टी का घर कहा है। वेद में इस शरीर का वर्णन 
विभिन्न स्थानों पर भिन्न-भिन्न प्रकार से किया गया है। कहीं इसे “'देवीं 
नावं स्वरित्राम्‌'' दिव्य नौका कहा गया है, कहीं इसे ''अष्टचक्रा 
नदद्दारा देवानां पू:"" आठ चक्र और नौ द्वारोंवाली देवताओं की पुरी 
कहा गया है, कहीं इसे '' अश्वत्थे वो निषदनं पर्णे वो वसतिष्कृता ' 
पेड़ के पत्ते के समान क्षणभज्जञुर कहा गया है। ये सब भिन्न-भिन्न प्रकार 
के वर्णन क्‍यों ? क्या इस प्रकार से एक ही वस्तु को अच्छी और बुरी, 
दृढ़ और क्षणभज्भर बताना परस्पर-विरोध नहीं है? द 

वस्तुत: यह बात नहीं है। ये सभी वर्णन सार्थक हैं। न इनमें 
अतिरञ्जना है, न अयथार्थता। जिस लक्ष्य को लेकर ये वर्णन हैं, वह 
बहुत वैज्ञानिक और महत्त्वपूर्ण है। संसार में भिन्न-भिन्न मनोवृत्ति के 
मनुष्य होते हैं। कोई स्वभाव से बहुत दुरभिमानी और उद्धत होते हैं। 
ऐसों के लिए संसार और शरीर को क्षणभज्जञर बताना उसे मार्ग पर लाने 
के लिए उचित ही है। जो हीनभावना के मारे निराश और हताश हैं, 
उन्हें उत्साहित करने के लिए शरीर को देवनगरी ही कहना ठीक है। 
संसार को तरने के लिए दिव्य नाव बताना भी हताश रोगियों के लिए 
सझीवनी का काम करने जैसा होगा। अत: विभिन्न मनोवृत्ति के मनुष्यों 
के लिए ये सभी वर्णन उचित और साभिप्राय हैं। 

प्रस्तुत मन्त्र में 'मानव-शरीर को मिट्टी का घर बताया है। इसका 
यह अभिप्राय नहीं है कि हम इसे तुच्छ समझकर इसकी उपेक्षा करें 
और इसका ठीक ढड़ः से रखरखाव न करें। शास्त्रकारों ने शरीर को 
स्वस्थ और स्वच्छ रखने के लिए पर्याप्त निर्देश दिये हैं । है तो यह मिट्टी 
का घर, किन्तु एक कुशल गृहपति मिट्टी के घर को भी इतना साफ़- 
सुथरा और व्यवस्थित रखता है कि निवासी को वह सुविधा शानदार 
कोछठियों में भी उपलब्ध नहीं होती जो इस मिट्टी के घरांदे में है। फिर 
यह मिट्टी का घर साधारण घर नहीं है। इसमें रचयिता ने वह कौशल 
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न मय ३ मो... मनन नल ननीलअी हि मे ॥/ ५ मन ना कह - आल 
दिखाया है कि इसका एक-एक पुर्ज़ा अमूल्य है। यदि एक पुर्ज़ा नष्ट 
हो जाय तो संसार का कोई कारीगर बैसा पुर्ज़ा नहीं बना सकता। नाक 
कटने पर आजकल कृत्रिम नाक लग जाती है, जो रज्गरूप में असली 
नाक जैसी लगती है, किन्तु असली नाक के अग्रभाग में जो गन्धग्रहण 
करने की क्षमता है, वह इसमें नहीं है, न हो सकती है। आँख के स्थान 
पर पत्थर को कृत्रिम आँख भी लगती है। वह भी देखने-भालने में तो 
आँख-जैसी ही लगती है, किन्तु देखने की ज्योति न आजतक उसमें 
कोई डाल सका है, न डाली जा सकती है। डॉक्टर लोग प्रभुनिर्मित 
आँख में आए हुए मोतियाबिन्द आदि दोषों को दूर करने की योग्यता 
ही उपार्जित कर सके हैं, इससे अधिक नहीं। यही मिट्टी की गाड़ी, 
इसका विवेक से प्रयोग किया जाय तो मानव-जीवन के चरमलक्ष्य-- 
मोक्ष तक पहुँचा देती है। 

मन्त्र कह रहा हैं--वस्तु के स्वरूप को समझकर इसका ठीक- 
ठीक मूल्याडू-न करो । संसार की वस्तुओं के उपयोग में वह दृष्टि होनी 
चाहिए जो आभूषण खरीदते समय सुनार की होती है। आप स्वर्णकार 
के पास मीनाकारी से सुसज्जित गुलूबन्द बेचने जाइये और स्वर्णकार 
से उस गुलूबन्द के मीना और कारीगरी की प्रशंसा करके अधिक मूल्य 
देने के लिए कहिये। आपकी बात सुनकर स्वर्णकार आपकी बात का 
उपहास करता हुआ कहेगा--' इस गुलूबन्द में मेरे काम का तो केवल 
सोना है। मैं उसी का मूल्य दूँगा। मीना और कारीगरी चाहे जितनी 
आकर्षक हों, मेरे काम की नहीं।! 

ठीक यही दृष्टिकोण एक विवेकी का शरीर के प्रति भी होना 
चाहिए। किन्तु लौकिक कवियों ने, चाहे वे किसी भी भाषा के रहे हों 
शरीर के मोहक वर्णनों से लोगों को बहुत पथभ्रष्ट किया है । कवि लोग 
बालों को रेशम का रच्छा, यौवनकाल के काले बालों को काले साँप, 
दाँतों को मोती, मुख, हाथ और पैरों को कमल, और भी शरीरावयवों 
को कितना बढ़ा-चढ़ाके वर्णन करते हैं! युवा तो शरीर की सँभाल में 
ही लगा रहता है। किसी उर्दू शायर ने अन्योक्ति द्वारा अच्छा विश्लेषण 
किया है-- 

बुलबुल/ में जानता हूँ है जो तेरी हकीकत / 
इक मुश्ते-उस्तुख्वॉ ' पे दो पर" लगे हुए हैं॥ 

शायर कहता है--बुलबुल ! शायरों ने तुझे चाहे कुछ बताया हो, 
किन्तु मैं तेरी वास्तविकता जानता हूँ। एक मुट्टीभर हड्डियों के ऊपर दो 
पद्छ लगे हैं। बस यह है बुलबुल का स्वरूप । 

वेद कहता है और शास्त्र उसका स्पष्टीकरण करते हैं कि जिन 


१. यथार्थता, अस्लियत; २. मुट्ठीभर हड्डियों; ३. पड्लु। 


यह मिट्टी का घर मेरी मझ्लिल नहीं ३२१ 
कारणों से यह शरीर बना है, वे सब तुच्छ हैं, किन्तु उन्हें महत्त्वपूर्ण 
बनाने में परम कौशल निर्माता का है। इसके साथ ही इसमें निवास 
करनेवाले जीव की योग्यता की भी कसौटी यह है कि इस बन्‍्धन में 
से मोक्ष का स्वातन्त्रय उपलब्ध करे। 

योगदर्शन में पतञ्ललि ऋषि योग के दूसरे अड़ नियमों में से पहले 
“शौच '” का वर्णन करते हुए लिखते हैं--''शौचात्‌ स्वाड्भजुगुप्सा 
परैरसंसर्ग: ' “---जब साधक के मन में पवित्रता की भावना बद्धमूल होती 
है तो उसे अपने अड्गों से भी ग्लानि होने लगती है; नाक, कान, मुख 
आदि सभी तो गन्दगी से भरे हैं। रात-दिन सफ़ाई करते हैं, फिर भी 
गन्दे-के-गन्दे ! तो जो व्यक्ति अपने शरीरावयवों के सम्बन्ध में यह विचार 
रखता है, वह दूसरे के शारीरिक सौन्दर्य पर मुग्ध नहीं हो सकता | इसलिए 
“परैरसंसर्ग: '' ऐसे साधक का दूसरों से संसर्ग छूट जाता है। इस सूत्र 
पर भाष्य करते हुए व्यास ऋषि ने एक पद्य लिखकर शरीर की 
वास्तविकता का चित्र-सा खींच दिया है-- 

स्‍्थानाद्वीजादुपष्टम्भात्स्यन्दनान्निधनादपि। 
कायमाधेय शौचत्वात्‌ पण्डिता हाशुचिं विदु: ॥ 

बुद्धिमान्‌ मनुष्य पाँच कारणों से शरीर को अपवित्र मानते हैं-- 

(१) स्थानात्‌--जिस स्थान में, अर्थात्‌ माता के गर्भाशय में यह 
शरीर बना, वही अपवित्र था। अपवित्र स्थान में बना शरीर कैसे पवित्र 
हो सकता है? 

(२) बीजात्‌--जिन कारणों से, पिता के शुक्र और माता के शोणित 
से इसका निर्माण हुआ है--जब वे ही अशुद्ध थे तो यह कैसे शुद्ध हो 
सकता है? 

(३) उपष्टम्भात्‌--धारक तत्त्व मांस-मज्जा-अस्थि-मलादि जो 
इस शरीर को सहारा देते हैं, वे सभी गन्दे हैं। सबसे गन्‍दा मल है और 
शरीर का आधार वही है--''मलायत्त बलं पुंसाम्‌।'' 

(४) स्यन्दनात्‌--जो चीज़ें अनेक द्वारों और छिद्रों से मूत्र, पुरीष, 
स्वेदादि बाहर निकलती हैं, वे सभी मलिन हैं, तो इनसे परिपूर्ण शरीर 
कैसे शुद्ध हो जाएगा ? 

(५) निधनात्‌-- मृत्यु होने पर इस शरीर का गन्दा रूप स्पष्ट हो 
जाता है । जीवित अवस्था में आत्मा के प्रभाव से गन्दे परमाणु दबे रहते 
हैं, अत: पाँचवाँ हेतु शरीर की वास्तविकता को बताने के लिए दिया-- 
निधनात्‌ अर्थात्‌ मृत्यु से। इसलिए वेद में कहा--'' अहं मृण्मयं गृहं 
मा उ सुगमम्‌ ' '-- मैं इस मिट्टी के मकान को ही सुख का कारण और 
मझिल न समझू, अपितु इसके द्वारा साधना करके ““मृडा सुक्षत्र'' हे 
सुखस्वरूप ! सड्डूटनिवारक ! आप तक पहुँचकर मोक्ष का आनन्द ले 
सकूँ। का ओ। 


( ३५७५) 
यथा्येग्य व्यवडत्र 
महो महानि पनयन्त्यस्येन्द्रस्थ कर्म सुकंता पुरूणि। 
वृजनेंन वृजिनान्त्स पिंपेष मायाभिर्दस्यूँरभिभूत्योजा: ॥ 
“- तेंट० ३।३४।६ 
देवता--इन्द्र: ॥ ऋषि:--विश्वामित्र: ॥ छन्‍्द:--भुरिक्पड्डि: ॥ 
अन्वय: --- अभिभूत्योजा: बृजनेन मायाभि: वृजिनान्‌ दस्यून्‌ 
संपिपेष। अस्य मह: इन्द्रस्य पुरूणि महानि सुकृता कर्म पनयन्ति॥ 
शब्दार्थ--( अभिभूत्योजा: ) शत्रुओं को पराजित करनेवाले बल 
से युक्त राजपुरुष ( वृजनेन ) बल से ( मायाभि: ) चातुर्यपूर्ण बुद्धियों 
से, कपटपूर्ण युक्तियों से ( वृजिनान्‌ ) पापी ( दस्यून ) साहसी दुष्कर्मियों 
को ( संपिपेष ) पीस डालें, नष्ट कर दें। ( अस्य ) इस ( महः ) श्रेष्ठ 
( इन्द्रस्य ) सम्पूर्ण ऐश्वर्ययुक्त पुरुष के € पुरूणि ) बहुत ( महानि ) बड़े 
( सुकृता ) किये गए पुनीत कार्यों के योग से (कर्म ) कार्यों की 
( पनयन्ति ) प्रशंसा करते हैं, अर्थात्‌ पापियों को समूल नष्ट करके अपने 
आचरण पवित्र और धर्मयुक्त ही रखने 'से इनके आदर्श कर्म प्रशंसित 
होते हैं। 
व्याख्या--इस मन्त्र में दो महत्त्वपूर्ण तथ्य उद्धाटित हुए हैं--( १) 
संसार में स्वभावत: कुछ मनुष्य काम-क्रोधादि प्रवृत्ति के होते हैं और 
अपनी निकृष्ट कामनाओं की पूर्त्ति के लिए छल-कपट और दु:साहसपूर्ण 
पग उठाने में भी नहीं हिचकते। सत्परामर्श का उनके ऊपर कोई प्रभाव 
नहीं होता। भलमनसाहत से उनके प्रति किये गए सदव्यवहार को वे 
परोपकारी की दुर्बलता समझते हैं। (२) ऐसे दुष्टों से अपने को और 
समाज को सुरक्षित रखने के लिए तथा सदाचार का मार्ग प्रशस्त करने 
के लिए, भले व्यक्तियों को भी कठोर होकर बल-प्रयोग से ऐसे दुष्टों 
को संपिपेष, पीस डालना चाहिए, निर्दयतापूर्वक उनका नाश कर देना 
चाहिये तथा उनके संहार के लिए छल-कपट और कौटिल्य भी करना 
पड़े तो अवश्य करना चाहिये। तभी इन दुष्टों से अपनी और संसार 
की रक्षा की जा सकती है। 
महाराज भर्तृहरि ने मनुष्य-समाज को चार कोटियों में बाँटा है-- 
तद्यथा--- 
एके सत्पुरुषा: परार्थधटकाः स्वार्थान्परित्यज्य ये, 
सामान्यास्तु परार्थमुद्यमभृत: स्वार्थाविरोधेन ये। 
तेडमी मानुषराक्षसा: परहितं स्वार्थाय निष्नन्ति ये, 
ये निश्लन्ति निरर्थकं॑ परहितं ते के न जानीमहे॥। 


यथायोग्य व्यवहार ३२३ 





१--एक प्रकार के वे उत्तम लोग हैं, जो अपने स्वार्थ का त्याग 
करके दूसरों का हित करते हैं। 

२--दूसरे सामान्य लोग हैं जिनके स्वार्थ को हानि न पहुँचती हो 
तो यथाशक्ति परोपकार भी करते हैं। 

३-- तीसरे राक्षस-कोटि के लोग हैं, जो अपने स्वार्थ के लिए दूसरों 
के हित का नाश कर देते हैं। 

४--चौथी कोटि के वे लोग हैं, जो निष्प्रयोजन ही परहित का 
विघात करते हैं। भर्तृहरि जी कहते हैं--उन्हें किस कोटि में रक्खूँ यह 
समझ नहीं आता। 

उक्त भेद न्यूनाधिक सदा रहे हैं और सदा रहेंगे। तीसरी और चौथी 
कोटि के मनुष्य निकृष्ट वृत्ति के होते हैं, जिनसे समाज सदा भयाक्रान्त 
रहता है। उन पर किसी त्याग, दया, दाक्षिण्य और उदारता का कोई 
प्रभाव नहीं होता। ऐसे व्यक्तियों से निपटने के लिए वेद के व्याख्येय 
मन्त्र में एकमात्र उपाय बतलाया है--'“वृजनेन वृजिनान्‌ सम्पिपेष 
मायाभिर्दस्यून्‌'' अर्थात्‌--'दस्यु और पाप-मार्गियों को बल से पीस 
डालो ।' उनका पराभव सच्चे और सरल मार्ग से सम्भव न हो तो माया 
और कौटिल्य के द्वारा उनका विनाश करो। 

संसार का सम्पूर्ण इतिहास इस तथ्य का साक्षी है। महर्षि विश्वामित्र 
ने एक यज्ञ का अनुष्ठान किया, किन्तु राक्षसों के उत्पात के कारण यज्ञ 
को बीच में ही स्थगित कर महाराज दशरथ के दोनों राजकुमारों को 
माँग लाए, उन्हें धनुर्विद्या सिखाई और जब यह निश्चय हो गया कि 
राक्षसों के प्रतिकार का उचित उपाय हो गया है तब, पुन: यज्ञ का 
अनुष्ठान किया। ऋषि ने यह लम्बा मार्ग इसलिए अपनाया कि वे जान 
गए थे कि निकृष्ट कोटि के व्यक्ति शक्ति की भाषा को ही समझते है! 
उनका यज्ञ सफल हुआ | यदि कहीं इसके विपरीत सौम्य उपाय का प्रयोग 
किया गया, तो वे आततायियों के द्वारा लज्जित किये गए और सताए 
गए। महाभारत का इतिहास इसका साक्षी है। जयद्रथ को द्रौपदी का 
अपमान करने पर मारने को तुले हुए भीम को महाराज युधिष्ठिर ने अपनी 
तयेरी बहन दुःशला और ताई गान्धारी का वास्ता देकर छड़ा दिया-- 

न हन्तव्यों महाबाहो दुरात्माउपि सैन्धव:। 
दुःशलामभिसंस्मृत्य गान्धारीक्ष यशस्विनीम्‌ ॥ 

'हे भीम ! सैन्धव जयद्रथ है तो दुष्ट, पर बहन दु:ःशला के सौभाग्य 
और ताई गान्धारी के दुःख का विचार करके इसे मारो मत।! द्रौपदी 
ने युधिष्ठिर के इस शान्ति- प्रस्ताव का उसी समय विरोध करते हुए कहा-- 

भार्याभिहर्त्ता वैरी यो यश्च राज्यहरो रिपु:। 
याचमानोडपि संग्रामे न मोक्तव्य: कदाचन॥। 
--महाभा० वनपर्व, अध्याय ८५ 


३२४ श्रुति-सौर भ 


'राजन्‌! दो प्रकार के शत्रु क्षमा करने योग्य नहीं होते--एक वे 
जो भार्या का अपहरण करते तथा जिनकी दृष्टि स्त्रियों पर रहती है, 
और दूसरे वे जो राज्य का अपहरण करना चाहते हैं। ये दो प्रकार के 
शत्रु बार-बार प्राणदान माँगें तब भी इन्हें छोड़ना नहीं चाहिए।' किन्तु 
युधिष्ठिर ने द्रौपदी के इस परामर्श पर ध्यान नहीं दिया और जयद्रथ 
को छुड़वा दिया | परिणाम यह निकला कि चक्रव्यूह की लड़ाई के समय 
यह जयद्रथ ही अभिमन्यु की मृत्यु का कारण बना, अत: यह निष्कर्ष 
निकल्शा कि निकृष्ट व्यक्तियों पर उत्तम व्यवहार का कोई प्रभाव नहीं 
होता। वे सज्जनों के सद॒व्यवहार को उनकी दुर्बलता समझते हैं और 
उनका विनाश करते हैं। प्रायः सभी नीतिशास्त्रकार इस बात पर एकमत 

यस्मिन्‌ यथा वर्तते यो मनुष्यस्तस्मिस्तथा वर्तितव्यं स धर्म: । 

मायाचारो मायया वर्तितव्य: साध्वाचारः साधुना प्रत्युपेय: ॥ 
--महाभारत ५।३७।७ 

'जैसे के साथ तैसा बरतना चाहिए, यही धर्म है। छली-कपटियों 
से उसी प्रकार का व्यवहार करके उन्हें नियन्त्रित रखना चाहिए और 
सरलता से व्यवहार करनेवालों के साथ सरलता से चलना चाहिए ।' यही 
बात पुनः कही गई है-- 

यथा वध्ये वध्यमाने भवेद्दोषो जनार्दन! 
स वध्यस्यावधे दृष्ट इति धर्मविदो विदु: ॥ 

“जो पाप, न मारने योग्य को मारने में होता है, वही मारने योग्य 
को न मारने में भी होता है। ऐसा धर्मतत्त्ववित्‌ कहते हैं।' 

बत्रजन्ति ते मूढधिय: पराभवं, भवन्ति मायाविषु येन मायिन: । 

प्रविश्य हि घ्ान्ति शठास्तथाविधान्नसंव॒तांगन्निशिता इवेषव: ॥ 

-- भारवि: 

“जो मायावियों के साथ सरलता से चलते हैं, वे मूर्ख असफल 
होते हैं। उनको मायावियों की कुटिल चालें उसी प्रकार नष्ट कर देती 
हैं, जैसे बिना कवचवाले के शरीर को प्रविष्ट हुए तीखे बाण नष्ट कर 
देते हैं।। आचार्य चाणक्य भी यही मत रखते हैं-- 

नात्यन्तं सरलैर्भाव्यं गत्वा पश्य वनस्थलीम्‌। 
छिद्यन्ते सरलास्तत्र वक्रास्तिष्ठन्ति पादपा: ॥ 

“बहुत सीधा भी नहीं बनना चाहिए। जड़ल में जाके देखो, वहाँ 
सीधे व॒क्ष ही काम के समझके काटे जाते हैं और टेढ़े आनन्द से खड़े 
रहते हैं ।' इसीलिए इस मन्त्र में कहा गया--'' वृजनेन वृजिनान्त्संपिपेष ' ' 
पापी मायावियों को बलपूर्वक नष्ट कर दो! 

महाभारत में 'मूषक मार्जार ” कथा के माध्यम से उत्कृष्ट नीति के 
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स्वरूप का दिग्दर्शन कराया गया है। युधिष्ठिर के पूछने पर भीम ने 
कहा-- 
अत्राप्युदाहरन्तीमितिहासं पुरातनम्‌। 
मार्जारस्य च संवाद न्‍्यग्रोधे मूषकस्य च। १८ ॥ 

वटवृक्ष पर रहनेवाले चूहे और बिलाव की एक पुरानी कहानी कही 
जाती है। किसी बहुत बड़े वन में एक विशाल वटवृक्ष था जो अनेक 
प्रकार की बेलों से ढका हुआ था और जिस पर भिन्न-भिन्न प्रकार के 
पक्षी निवास करते थे॥ १८॥ उस वटव॒क्ष की जड़ में सौ छेदों का बिल 
बनाकर एक अत्यन्त बुद्धिमान्‌ 'पलित' नाम का चूहा रहता था। उसी 
वक्ष की शाखों पर पक्षियों को सतानेवाला 'लोमश' नाम का बिलाव 
भी सानन्द रहता था॥२२॥ सूर्य के छिपने पर एक चाण्डाल आकर 
नित्य ही जीवों को फँसाने का यत्र किया करता था॥ २३ ॥ वह चाण्डाल 
ताँतों के जाल को ठीक प्रकार से लगाकर अपने घर जाकर सो जाया 
करता था और प्रात: होते ही जाल को देखने आ जाता था॥ २४ ॥ उस 
जाल में नित्य ही रात को अनेक प्रकार के मृग फँसते थे। एक रात 
को बहुत चौकन्ना वह बिलाव भी जाल में फँस गया॥ २५ ॥ उस प्रतिदिन 
के आततायी शत्रु को जाल में फँसा जानकर बहुत बुद्धिमान्‌ पलित निर्भय 
होकर स्वच्छन्द घूमने लगा॥ २६ ॥ उस बन में निश्चिन्त होकर भोजन 
की खोज में घूमते हुए उसने बड़े दिनों के बाद मांस देखा ॥ २७॥ पलित 
जाल में फँसे अपने शत्रु की खिल्ली-सी उड़ाता हुआ मांस पर चढ़कर 
खाने लग गया। मांस खाने में तत्पर एक बार उसकी दृष्टि उठी और 
उसने देखा कि उसका एक भयडूर शत्रु हरिक नाम का नेवल्ा एक 
बिल में से उसकी ओर झाँक रहा है ॥ २७॥ उस चूहे की गन्ध से खाने 
के लिए जीभ लपलपाता वह दो पैरों को ऊपर उठाकर ठहरा हुआ है। 
इसके अतिरिक्त पलित ने देखा कि उसका एक और शत्रु तीखी चोंचवाला 
और रात को शिकार के लिए घूमनेवाला 'चन्द्रक” नाम का उल्लू पी 
उसकी ओर गात लगाए एक वृक्ष की शाख पर बैठा है। उल्लू और नेवला 
के बीच में फँसे हुए उसको प्राण-रक्षा की बहुत बड़ी चिन्ता उत्पन्न 
हो गई । उस घोर सड्डट के समय, जबकि मृत्यु सम्मुख दिखाई दे रही 
थी, वह गम्भीरता से रक्षा का उपाय सोचने लगा। उसने विचारा कि 
अब जो भूमि पर चलेूँ तो नेवला मार खाएगा और यहीं रहूँ तो उल्लू 
झपटेगा और जाल से छूट जाऊँ तो बिलाव मार खावेगा। नीतिशास्त्र 
में निपुण, विचारशील, बुद्धिमान्‌ व्यक्ति इस प्रकार सड्भीट उत्पन्न होने 
पर किंकर्त्तव्यविमूढ़ होकर निराश नहीं होते। मुझे तो इस समय इस 
बिलाव की शरण लेने के अतिरिक्त इस सड्ड्ट से छूटने का और कोई 
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उपाय नहीं दिखता। यह भी इस समय बड़ी विपत्ति में है और मैं इसका 
बहुत बड़ा काम कर सकता हू। इस समय तीनों शत्रुओं से अपनी रक्षा 
करने के लिए में बिलाव की ही शरण लेता हूँ। में क्षत्रियनीति का सहारा 
लेकर पहले इसका हित करता हूँ। मेरा विचार है कि सड्डग्ट में फँसा 
हुआ यह भी मेरे सन्धि-प्रस्ताव का स्वागत करेगा । नीतिशास्त्र के आचार्यो 
का मत है कि बलवान शत्रु से सड्डूट उपस्थित होने पर अपने विरोधी 
का भी आश्रय ले लेना चाहिए। इसके पश्चात्‌ अर्थगति के रहस्य को 
जाननेवाले और कौन-से समय सन्धि और युद्ध उपयुक्त होता है, इसके 
भी वेत्ता पलित ने बिलाव के समक्ष इस प्रकार सन्धि-प्रस्ताव रखा-- 
हे बिलाव ! मैं यह बात प्रेम के कारण ही कह रहा हूँ। ईश्वर की कृपा 
है कि तुम जीवित हो। मैं तेरा जीवन ही चाहता हूँ, क्‍योंकि इसी में 
हम दोनों का कल्याण हे । हे मित्र! तुम दुःखी मत हो, तुम पहले के 
समान सानन्द जीवित रहोगे। मैं तुम्हारे लिए अपने प्राणों की बाज़ी 
लगाकर भी तुम्हारी विपत्ति का निवारण करूँगा। मेरे विचार में एक 
उपाय आ रहा है, जिसके अनुष्ठान से तुम्हारा छुटकारा हो सकता है। 
ये मेरे दोनों ओर दुर्मति नेबला और उल्लू घात लगाए बैठे हैं। ये दोनों 
ही तुम्हारा कुछ नहीं बिगाड़ सकते। इस कारण इस समय मेरी रक्षा 
हो सकती है! यह चञ्लल आँखोंवाला उल्लू हुंकारता हुआ वृक्ष की शाखा 
पर बैठा मुझे बार-बार देख रहा है, इससे मैं बहुत भयभीत हूँ। सज्जनों 
की मित्रता सात पग साथ-साथ चलने पर हो ही जाती है, फिर तुम 
तो मेरे पड़ोसी हो। मैं तुम्हारे साथ वही करूँगा जो पड़ोसी के लिए 
उचित है। तुम मृत्यु से निर्भय हो जाओ। हे बिलाव ! तुम मेरी सहायता 
के बिना अपने जाल को नहीं काट सकते। यदि तुम मुझे अभयदान 
दो तो में तुम्हारे बन्धनों को काट डाल्गा। जो किसी पर आश्वस्त नहीं 
होता और जो स्वयं भी किसी का भरोसा नहीं करता, विवेकी जन संसार 
में उन दोनों की ही प्रशंसा नहीं करते, क्योंकि वे दोनों सदा ही परेशान 
रहते हैं। इसलिए परस्पर हमारा प्रेम बढ़े, हम दोनों का सच्चा मिलन 
हो। अवसर को खोकर काम बिगाड़नेवालों की बुद्धिमान्‌ प्रशंसा नहीं 
करते। तुम मेरी इस तत्त्व की बात को सुनो, मैं तुम्हें जीवित रखना 
चाहता हूं और तुम भी मुझे सुरक्षित रखना चाहते हो। कोई लकड़ी 
के सहारे पर गहरी और चौड़ी नदी को पार करता है। इसमें वह लकड़ी 
को पार करता है और लकड़ी उसे पार करती है। हम दोनों का कल्याण 
करनेवाला इसी प्रकार का सुयोग होगा। मैं तुम्हें पार लगाऊँगा और तुम 
मुझे ।' इस प्रकार पलित दोनों के हित की युक्तियुक्त बात कहकर 
समयानुसार उसके उत्तर की प्रतीक्षा करने लगा। 

इसके पश्चात्‌ नुकीले दाँतोंवाला बैदूर्यमणि के समान चमकीली 
आँखों से चूहे को धीरे से देखकर लोमश बोल्श--' हे सौम्य ! मैं तुम्हारे 
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प्रस्ताव की प्रशंसा करता हूँ कि तुम मुझे जीवित रखना चाहते हो। तुम 
इसमें कल्याण देखते हो तो इसे शीघ्र कर डालो। सोचने में समय नष्ट 
मत करो! मैं बहुत सड्डूट में हँ और तुम मुझसे भी अधिक विपत्ति से 
घिरे हो तो सड्डूटग्रस्त हम दोनों की सन्धि हो जानी चाहिए, इसमें अधिक 
मत सोचो ! जो समयानुसार इस समय कर्त्तव्य है उसे शीघ्र कर डालो! 
ईश्वर हम दोनों को सफल करें। मेरे सल्डूट से छूटने पर तुम्हारा किया 
कार्य व्यर्थ नहीं जाएगा। मैं नतमस्तक हूँ, तुम्हारा भक्त और शिष्य हूँ 
तथा तुम्हारा हित करनेवाला आज्ञाकारी हूँ और तुम्हारी शरण में आया 
हूँ।' पलित ने बिलाव की यह बात सुनकर और उसे अपने वश में आया 
समझके ये सार्थक वचन कहे--' मैं नेबले से बहुत भयभीत हूँ, मैं तेरी 
गोद में प्रवेश करता हूँ। मेरी रक्षा करो! मुझे मारना मत! में तुम्हें 
बन्धनमुक्त करने में पूरा समर्थ हूँ। मेरी उल्लू से भी रक्षा कर ! यह नीच 
भी मुझे खा जाना चआहता है। मैं तेरे बन्धनों को काट दूँगा, यह विश्वास 
दिलाता हूँ। तुम शीघ्र आओ, तुम्हारा कल्याण हो। तुम मेरे प्राणों के 
समान प्रिय मित्र हो। हे बुद्धिमन्‌! तुम्हारी कृपा से मैं जीवन पा सकेूँगा। 
इस अवस्था में जो भी मैं तुम्हारा हित कर सकता हूँ, करूँगा। तुम आज्ञा 
दो। हे मित्र! हम दोनों की सन्धि पक्की रही।' पलित चूहा अपने इस 
मन्तव्य को बिल्गव से स्वीकार कराके आश्वस्त हो गया। विद्वान्‌ मूषक 
निश्चिन्त होकर बिलाव की छाती से चिपटकर ऐसे सो गया जैसे बालक 
माँ-बाप से । इसके बाद चूहे को बिलाव के शरीर के साथ चिपटा देखकर 
नेवला और उल्लू निराश होकर अपने-अपने स्थानों को चले गए। देशकाल 
को समझनेवाले पलित ने बिलाव के शरीर के साथ चिपटे हुए ही धीरे- 
धीरे उसके बन्धन काटने प्रारम्भ कर दिये, किन्तु बन्धन से घबराते हुए 
बिलाव ने पलित को धीमे काटता हुआ देखकर कहा--' हे सौम्य ! तुम 
शीघ्रता क्‍यों नहीं कर रहे हो ? हे शत्रु-विनाशक ! शीघ्र जाल को काटो, 
नहीं तो सामने से चाण्डाल आ जाएगा!” इस्र प्रकार शीघ्रता के लिए 
कहनेवाले अदूरदर्शी और अपने वशवर्ती बिलाव को अपनी सुरक्षा का 
ध्यान करते हुए पलित ने कहा--' हे मित्र! तुम चुप रहो, शीघ्रता मत 
करो और न उधेड़बुन में पड़ो । इस विंषय में में ही अवसर को जानता 
हूँ । मैं समय को अपने हाथ से नहीं जाने दूँगा। असमय में प्रारम्भ किया 
काम, करनेवाले को लाभप्रद नहीं होता। उसी काम को समय पर किया 
जाय तो वह बहुत लाभप्रद होता है। समय से पूर्व छूटे हुए तुमसे ही 
मुझे ख़तरा पैदा हो जाएगा, इसलिए समय की प्रतीक्षा करो। हे मित्र! 
इतनी शीघ्रता क्‍यों कर रहे हो ? ज्यों ही हाथ में हथियार लिये आते 
हुए चाण्डाल को देखूँगा, तब थोड़ा-सा भी डर पैदा होने पर तुरन्त 
तेरे बन्धन काट दूँगा। उस समय छूटे हुए तुम वृक्ष पर ही चढ़ोगे। तुम्हें 
अपने जीवन की रक्षा से बढकर और किसी बात से मतलब नहीं होगा। 


कं त- 3 | |  अबोण्यथी नकली रय श्रुति-सौरभ 


हे लोमश | उस समय भयाक्रान्त होकर तुम्हारे भागने पर में बिल में 
घुस जाऊँगा और तुम वृक्ष की शाखा पर चढ़ जाओगे।' 

इस प्रकार अत्यन्त बुद्धिमानू भाषण-निपुण पलित के कहने पर 
अपने जीवन की इच्छावाला लोमश बिलाव सोच में पड़ गया और देर 
करनेवाले चूहे से बोला--' हे मित्र! सज्जन पुरुष अपने मित्रों के काम 
को देर से इस प्रकार नहीं करते।' बुद्धिमान शास्त्रज्ञाता पलित ने लोमश 
बिलाव को कहा--' तुम अपने लाभ को देखकर जो कह रहे हो वह 
मैंने सुन लिया है। मैं भी अपना हित देखकर जो कहता हूँ वह सुन!!' 
जो मित्र बुद्धि से मर्यादत किया जा सकता है और जो मित्र भयातुर 
है उससे अपनी सुरक्षा में सावधान रहने की आवश्यकता है, जैसे हाथ 
को साँप के मुख से बचाने के लिए सतर्कता की आवश्यकता है-- 

कृत्वा बलवता सन्धिमात्मानं यो न रक्षति | 
अपथ्यमिव तद्भुक्त तस्यानर्थाय कल्पते॥ 

बलवान्‌ से सन्धि करके जो अपनी सुरक्षा का ध्यान नहीं करता 
वह बदपरहेज़ की तरह अपना विनाश करता है। न कोई किसी का 
मित्र होता है और न कोई किसी का सुहत्‌। अपने मतरूब से मतलब 
निकाल जाता है, जैसे पालतू हाथियों से जड़्ुली हाथी पकड़े जाते हैं। 
काम हो चुकने पर करनेवाले की कोई परवा नहीं करता, इसलिए सब 
काम कुछ-न-कुछ शेष रखने चाहिए। उस अन्तिम समय में तो तुम 
डर के मारे भागते हुए मुझे पकड़ नहीं सकोगे। हे लोमश! अधिकांश 
बन्धन मैंने काट दिये हैं। केवल एक शेष छोड़ा है, उसे मैं तुरन्त काट 
डालूँगा, तुम निश्चिन्त हो जाओ। सड्डृट में फँसे उन दोनों के बातचीत 
करते हुए वह रात बीत गई और लोमश के ऊपर भय सवार हो गया। 
इसके पश्चात्‌ प्रात:काल काला-काला, कुरूप, घुटे हुए सरवाला, रूखा, 
कुत्तों से घिरा हुआ, छोटे कानोंवाला, चौड़े मुखवाला, भयड्ूर, हाथ 
में शस्त्र लिये हुए परिध नाम का चाण्डाल दिखाई दिया। यमदूत के 
समान भयड्डूर उसे देखकर डरे हुए बिलाव ने पलित को कहा--' अब 
क्या करोगे 2! उसी समय चूहे .-ने बचे हुए बन्धन को काट डाल्श। उससे 
छुटकारा पाते ही बिलाव पेड़ पर चढ़ गया। वह उस भय से छूटा हुआ 
और भयड्डूर शत्रु से भी छुटकारा पाकर पलित बिल में घुस गया और 
बिल्शव वृक्ष की शाखा पर चढ़ गया। 

यह है आर्य संस्कृति की आदर्श नीति का स्वरूप। न किसी को 
धोखा दो और न किसी के धोखे में आओ । किसी के सहारे यदि कुछ 
लाभ उठाया है तो उसका भी प्रत्युपकार करो, केवल अपने स्वार्थ तक 
ही न रहो, नहीं तो वह अनार्यत्व होगा, आर्यत्व नहीं। 

चूहा यदि चाहता तो उल्लू और नेवले के चले जाने पर बिलाव 
को जाल में जकड़ा छोड़कर जा सकता था, किन्तु यह आर्यत्व तो क्‍या, 
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मनुष्यत्व भी नहीं है। 

जयचन्द ने मुहम्मद गौरी को पृथ्वीराज के मुकाबिले पर जिताया, 
किन्तु जीतने पर ग़ौरी ने जयचन्द को भी मरवा डाछा। राजा दाहर ने 
निष्कासित अल्लाफी मुसलमानों को शरण दी और सेना में अच्छे- अच्छे 
पदों पर नियत किया, किन्तु मुहम्मद बिन क़ासिम के आक्रमण करने 
पर जब उन्हें युद्ध में भेजा तो वे कृतन्न बनकर अलछ्ला हो-अकबर का 
नारा लगाकर क़ासिम से जा मिले और दाहर को परास्त करा दिया। 
यह अनार्य नीति है। ऐसों से उनके स्वभाव को समझकर ही निपटना 
चाहिए । 


(3.3) 


( ३६) 
द्ान्री कर अक्षय कल्यएण टोल डै 


यद॒ड्ढ दाशुषे त्वमग्रें भद्रं करिष्यसिं। तवेत्तत्‌ सत्यम॑ज्विरः॥ 
ज+क० १।॥१।६ 

ऋषि:--मधुच्छन्दा॥ देवता--अग्नि: ॥ छन्‍्दः--निचृदगायत्री ॥ 

अन्वय:--हे अंग हे अग्ने हे अड्धिरः त्वम्‌ दाशुषे भद्वं करिष्यसि। 
तब इत्‌ ततू सत्यम्‌॥ 

शब्दार्थ-हे ( अंग ) हे विश्व के अद्भभूत विराट्‌! हे ( अग्रे) 
हे विश्व को तेजप्रकाश और ज्ञानदाता परमात्मन्‌! हे ( अंगिर: ) हे विश्व 
के प्राणस्वरूप विधाता! ( त्वम्‌ ) आप ( दाशुषे ) दानशील पुरुष के 
लिए, पुण्यात्मा के लिए ( भद्गं करिष्यसि ) कल्याण करते हैं। ( तब 
इत्‌ तत्‌ ) आपका ही वह ( सत्यम्‌ ) सत्य है, अटल नियम है। 

व्याख्या--मन्त्र के दो भाग हैं। पहले में प्रभु की स्तुति है और 
दूसरे में उसके कार्य का वर्णन है। दोनों ही भाग बहुत महत्त्वपूर्ण हैं। 

पहले मन्त्र-पठित प्रभु के विशेषणों पर विचार कीजिए। पहला 
विशेषण है अड्रः | इसका अभिप्राय है कि विराट्रूप से यह विश्व भगवान्‌ 
के अड्भ के समान है, जैसे--यह भूमि प्रभु के चरणों के समान है, 
चद्यौ अर्थात्‌ समस्त तेजोमय ऊर्ध्ब जगत्‌ प्रभु के शिर के समान है, विशाल 
अन्तरिक्ष उसके पेट के समान है, पर्वत उसके शरीर की अस्थियों के 
समान हैं, बहते हुए नदी-नाले उस शरीर की नस-नाडियाँ हैं, सूर्य और 
चन्द्रमा उसके दोनों नेत्रों के समान हैं और प्रवहमान वायु उसका 
श्वासोच्छास है। 

दूसरा विशेषण है अग्रि। इसके अर्थ का बहुत व्यापक क्षेत्र है। 
वेद-व्याख्याता आचार्य यास्क ने इसके अर्थगौरव को देखकर ही अपने 
और शाकपूणि आदि आचार्यों के मतों को दिखाते हुए बताया है कि 
यह शब्द एक धातु से नहीं, अपितु--इण्‌ गतौ, अज्जू गतिपूजनयो:, 
दह भस्मीकरणे और णीजू प्रापणे--चार धातुओं से निष्पन्न हुआ है। 
अधिक विस्तार में न जाकर यहाँ अग्नि की सद्भति इस प्रकार लगा लीजिये 
कि सृष्टि के आदि में “'हिरण्यगर्भ '' अग्नि और ज्योति का पुञ्न ही 
तो इस समस्त संसार का बृहत्‌ शरीर था, उसी से अनन्त लोक-लोकान्तरों 
का प्रादुर्भाव हुआ। 

इसके पश्चात्‌ तीसरा विशेषण है अंगिर: । प्राणों का भी प्राण होने 
से उस अग्रिरूप प्रभु को अंगिर: कहा गया। इसके नष्ट होने पर नाश 
अवश्यम्भावी परिणाम है, अत: उस प्रभु का मन्त्रोक्त अंगिर: नाम कितना 
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यथार्थ है! 

अब प्रश्न है--वह ऐसा प्रभु करता क्या है ? उत्तर मिला--' भद्धं 
'करिष्यसि ' '---वह प्राणिमात्र का कल्याण करता है। 

विश्व के किसी प्राणी के शरीर की रचना, जो हमारे विचार में 
बेतुकी और बेढड्री लूगती है, उस पर गम्भीरता से सोचेंगे तो आप 
निश्चय से इस परिणाम पर पहुँचेंगे कि उस प्राणी को उसकी सुविधा 
की दृष्टि से जैसा ही शरीर मिरूना चाहिए था। इस प्रकार के शरीर 
के अभाव में वह अपनी जीवन-यात्रा चला ही नहीं सकता था। ऊँट 
का शरीर हमको और आपको बहुत टेढ़ा-मेढ़ा और बेतुका लगता है, 
किन्तु विचारिये कि ऊँट को ये लम्बे-लम्बे पैर तथा टेढ़ी और लम्बी 
गर्दन न मिली होती तो वह इतने ऊँचे-ऊँचे बुक्षों से अपना भोजन कैसे 
ग्रहण करता ? हाथी के इतने भारी और विशाल शरीर में सूँड का होना 
कमाल की चीज़ है, जिसमें लूपेटकर वह वृक्षों के मोटे तनों को तोड़कर 
अपने आहार की पूर्त्ति करता है और पृथिवी पर पड़ी छोटी-से-छोटी 
चीज़ सुई तक को भी आसानी से उठा लेता है। घड़ों पानी सूँड में 
भरकर मुँह खोलकर पेट में उँडेल देता है। अजगर को इतना विशाल 
और स्थूल शरीर दिया कि वह सरलता से हिलजुल भी न सके। यदि 
ऐसा न होता तो न जाने वह कितने प्राणियों का नित्य संहार करता, 
किन्तु उसकी भी प्राणरक्षा होती रहे, इसके लिए उसके श्वास में एक 
विचित्र बल दिया कि जिससे भूख लगने पर दूर से भी प्राणियों को 
खींच लेता है और अपनी भूख मिटा लेता है। साथ ही उसकी पूँछ 
में घण्टी का-सा विचित्र शब्द भी दिया जिसे सुनते ही चतुर जीव दूर 
भागकर अपनी प्राण-रक्षा कर सकें। यह तो रही साधारण कल्पना को 
बात कि मड़लमय प्रभु जीवमात्र का कल्याण करता है, किन्तु अक्षय 
कल्याण 'दाशुषे ' 'दानशील ' का ही होता है । उसके भण्डार सदा भरपूर 
रहते हैं | सूर्य और चन्द्र रात-दिन अपने प्रकाश दान करते हैं। क्या इस 
दान से उनमें कोई न्‍्यूनता आई ? समुद्र से बादल जल ग्रहण कर सारे 
भूमण्डल को आप्लावित करता है। क्‍या इस दान से समुद्र की जलराशि 
न्यून हुई ? वस्तुत: संसार-चक्र चलने का नियम ही यहीं है कि यहाँ 
आदान और प्रदान का चक्र घूमते रहना चाहिए। इसमें आया ठहराव 
संसार के विनाश का सूचक है। गीता में कहा गया है-- 

सहयज्ञा: प्रजा: सृुष्ट्वा पुरोवाच प्रजापति: । 
अनेन प्रसविष्यध्वमेष वोउस्त्विष्ट कामधुक्‌ ॥ 
+गीता ३।॥१५० 

प्रभु ने इस संसार को यज्ञ के साथ उत्पन्न किया है और वेद में 
उपदेश दिया है कि तुम यज्ञ के भाव और कर्म से ही फूल और फल 
सकते हो, यह यज्ञ ही तुम्हारी सब कामनाएँ पूरी करेगा। जड़-जगत्‌ 
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भी यज्ञ के आधार पर ही चल रहा है। पृथिवी से उत्पन्न अन्न और 
ओषधियों की आप यज्ञ की अग्रमि में आहति देते हैं। अग्रि में डाली 
हुई आहुति को सूर्य अपनी किरणों के द्वारा मेघ में परिवर्तित करता 
है । बादलों से वृष्टि होती है और वर्षा से अनन्त ओषधियाँ और फूल- 
फल उत्पन्न होते हैं। जैसाकि महर्षि मनु ने लिखा है-- 
अग्रौ प्रास्ताहुतिस्तावदादित्यमुपतिष्ठते । 
आदित्याज्जायते वृष्टिर्वष्टेरन्न॑ तत: प्रजा: ॥ 
- मनु० ३।७६ 
' अग्रि में डाली हुई आहुति आदित्य को पहुँचती है। सूर्य से बादल 
बनकर वर्षा होती है। वर्षा से अन्न उत्पन्न होता है और उस अन्न से 
जीवों का पालून-पोषण होता है।' यह चक्र यदि इसी प्रकार घूमता रहता 
है तो संसार ठीक चलता रहता है और जहाँ इसमें गतिरोध उत्पन्न होता 
है, वहीं अव्यवस्था उत्पन्न हो जाती है। यही बात संसार के व्यवहार- 
चक्र पर भी पूरी घटती है। हमारे प्रत्येक कार्य में समाज का सहयोग 
प्राप्त होता है, उसी प्रकार हमें भी दूसरों के कार्यों में अपनी शक्ति और 
क्षमता के अनुसार त्याग के लिए उद्यत रहना चाहिए। यदि अपना ही 
सुख और अपना ही हित देखा और इसी की प्रतिक्रिया दूसरों पर भी 
वैसी ही हुई तो यह संसार नरक बन जाएगा। 
इसलिए संसार यज्ञिय भावना से, त्याग से चलता है। जहाँ इसमें 
विराम हुआ कि संसार का विनाश हुआ। इसीलिए इस पवित्र नियम 
को भड्ढ करनेवाले व्यक्तियों को वेदादि शास्त्रों में राक्षत् और समाज 
का शत्रु बताया गया है-- 
मोघमन्नं विन्दते अप्रचेता: सत्यं त्रवीमि वध इत्स तस्य। 
नार्यमणं पुष्यति नो सखायं केवलाघो भवति केवलादी॥ 
-त० १०।१५५७।६ 
'स्वार्थी और अविवेकी व्यर्थ ही अन्न ग्रहण करता है। तथ्य है 
कि यह उसका जीवन नहीं है, अपितु मृत्यु है, क्योंकि इस प्रकार का 
घोर स्वार्थी न अपना भल्रा करता है और न मित्रों का। केवल अपने 
ही खाने-पीने का ध्यान रखनेवाला अन्न नहीं खाता, पाप खाता है।' 
इसी बात को गीता में भी बड़े काव्यमय ढंग से कहा गया-- 
एवं प्रवर्तितं चक्र नानुवर्तयतीह य:। 
अधायुरिन्द्रियारामो मोघं पार्थ स जीवति ॥। 
“गीता ३।१६ 
इस यज्ञ के चक्र को जो नहीं घुमाता, अर्थात्‌ जो भोग के साथ 
त्याग नहीं करता, वह पापी और विषयी है और हे अर्जुन ! उसका जीवन 
व्यर्थ है।” वेद में कहा-- 


दानी का अक्षय कल्याण होता है! ३३२ 


है सन्‍्मी मक्का 


स इद भोजो यो“ ददाति, अन्नक्रामाय चरते कृशाय। 
--तहु० १०॥।१५७।३ 

'उसी का खाना खाना है, जो घर-आए भूखे को अजन्न देकर स्वयं 
खाता है।' ऐसे दयालु का जीवन सुखी होता है और वह संसार में अपने 
मित्र बना लेता है। वेद के इसी सूक्त में बड़े काव्यमय ढंग से और 
भी उपदेश दिया-- 

नवा उ देवा: क्षुधमिद्‌ वधधं ददुरुताशितमुप गच्छन्ति मृत्यव: । 

उतो रयि: पृणतो नोपदस्यति उत अपृणन्मर्डितारं न विन्दते॥ १॥ 

'प्रभु ने मृत्यु का कारण केवल भूख को ही नहीं बनाया है, अपितु 
जो भरपेट खाते हैं, वे भी मरते हैं। देनेवाले का धन नष्ट नहीं होता, 
अपितु वह एक प्रकार से उसकी भविष्यनिधि में जमा होता है। स्मरण 
रकक्‍्खो, बिना त्याग किये तुम अपने हितैषी नहीं बना सकते ।' एक संस्कृत 
कवि ने भी बहुत सुन्दर कहा है-- 

बोधयन्ति न याचन्ते भिक्षाचारा गृहे-गृहे । 
दीयतां दीयतान्नित्यमदातु: फलमीदूशम्‌॥। 

'घर-घर माँगने के लिए घूमते भिखारी शिक्षा देते फिर रहे हैं, माँग 
नहीं रहे। क्या शिक्षा दे रहे हैं ? हे संसार के सम्पन्न लोगो! जो तुम्हारे 
पास है, उसका नित्य दान करो ! यदि नहीं दोगे तो तुम भी हमारी तरह 
घर-घर जाकर हाथ फैलाओगे।! 

अतएव इस प्रकृत मन्त्र में '“दाशुषे भद्रंं करिष्यसि तव इत्‌ तत्‌ 
अल प्रभु का यह अटल नियम है कि वह दाता का अक्षय कल्याण 
करता है। 


.. 


( ३७) 
प्रभु कर उपस्थान त्यय्गवृल्ति से ही सरूम्मद 


१२ है रे हे रे... नकन _ रे ते रे है १५२ 

उप त्वा जामयो गिरो देदिशतीर्हविष्कृतः। 
वायोरनीके १ र 

वायोरनीके अस्थिरन्‌॥ --साम० १३ 


ऋषि:--प्रयोग: ॥ देवता-- अग्नि: ॥ छन्‍्दः--गायत्री ॥ 

अन्वय: --हविष्कृत: जामय: देदिशती: गिर: | वायो: अनीके 
त्वा उप अस्थिरन्‌॥। 

शब्दार्थ-( हे अग्रे) [यह पहली ऋचा से अनुवृत्ति है] हे 
उपासनीय देव! ( हविष्कृत: ) भक्ति करनेवाले की ( जामय: ) स्त्रियों 
के समान ( देदिशतीः ) अत्यन्त त्यागवाली (गिर: ) वाणी € वायो: 
अनीके ) वायु के मण्डल में ( त्वा ) आपका ( उप अस्थिरन्‌ ) उपस्थान 
करती हैं। 

व्याख्या-- प्रभु के भक्तों की वाणी जो यज्ञादि कर्मों में दान, त्याग 
तथा विरक्त भाव का उच्चारण करती है, वे वाणियाँ इस वायुमण्डल 
में भरी हुई हैं और मानो प्रभु का ही उपस्थान कर रही हैं। जो प्र भु 
को भक्ति में अग्रसर होते हैं उन्हें सांसारिक पदार्थों से लगाव कम हो 
जाता है। वे अपने पास होनेवाली समस्त सुख-सुविधा की सामग्री सुपात्रों 
को प्रदान करने के लिए उद्यत रहते हैं। प्रभु-भक्त में त्याग-भावना की 
प्रधानता होनी ही चाहिए, जिस प्रकार मन्त्र में उपमा देकर समझाया 
गया कि स्त्री का जीवन त्यागमय होता है। 

संसार के पदार्थों को त्यागपूर्वक भोगने का प्रभु का आदेश है-- 
'तेन त्यक्तेन भुझ्जीथा: ' (यजुर्वेद) | समस्त यज्ञानुष्ठानादि शुभकर्मों में 
यही भावना ओत-प्रोत है । ' अयन्त इध्म आत्मा ' मन्त्र में सबसे अधिक 
त्याग का उपदेश है। त्याग-भावना की प्रचुरता के लिए अग्रिहोत्र में 
एक बार समिदाधान के समय यह मन्त्र बोला जाता है और इसी मन्त्र 
को बोलकर ५ घृत-आहुतियाँ दी जाती हैं। इस प्रकार इस मन्त्र का 
छह बार पाठ किया जाता है। यह मन्त्र बड़े सबल शब्दों में यज्ञानुष्ठाता 
को प्रेरणा करता है कि अपनी लक्ष्याग्नि को प्रदीस रखने के लिए तुम्हें 
उसका ईंधन बनने को उद्यत रहना होगा। इस त्याग का फल तुम्हें भी 
समृद्धि के रूप में प्रात होगा। अग्रि को समिधा प्रदीक्त करती है, फिर 
वह समिद्ध अग्रि पर्जन्य को जन्म देती है। पर्जन्य वृष्टि करता है, वृष्टि 
से अन्न, औषध, फल, फूल उत्पन्न होते हैं । वे अन्न-औषधादि मनुष्यादि 
के जीवन का आधार बनकर उन्हें समृद्ध करते हैं। समृद्ध और सम्पन्न 
मानव-समाज को मर्यादित उपभोग के साथ उन पदार्थों का त्याग करना 


प्रभु का उपस्थान त्यागवृत्ति से ही सम्भव ३३५० 


चाहिए । बिना त्याग-भावना के यह उपकार का क्रम अवरुद्ध हो जाएगा 
और स्वार्थ की दुष्प्रवत्ति जगेगी जो परिणाम में दुःख और विनाश में 
पर्यवसित होगी। त्याग से प्राप्त भोग अमृत है, जिससे समस्त संसार में 
विकास और उल्लास का वातावरण थिरकता दिखाई देता है। स्वार्थ और 
तज्जन्य अमर्यादित उपभोग वह दावानल है जिसमें लूहलहाता हरा- भरा 
संसाररूपी वन भस्म हो जाता है। जड़ल में भड़की अग्नि दो ही 
अवस्थाओं में शान्त होती है--एक तो जलाने के लिए तिनका तक न 
रहे, तब अपने-आप बुझ जावेगी; दूसरे, प्रभु-कृपा से कोई घटा उठकर 
मूसलाधार वर्षा की झड़ी लगा दे। स्वार्थ और भोग को आग भी सर्वनाश 
करके ही शान्त होती है अथवा किसी के शेष पुण्य कर्मविपाक के 
फलस्वरूप विवेक का सुन्दर-सरस झरना प्रवाहित होकर उसके चित्त 
को शान्त करके कल्याण का मार्ग दिखा दे, जैसे विषयोपभोग की अग्नि 
में छटपटाते ययाति के मुख से ये वचन निकले थे-- 

यत्‌ पृथिव्यां ब्रीहियवों हिरण्यं पशव: स्त्रिय: । 

नालमेकेन तत्‌ सर्वमिति मत्वा शामं ब्रजेत्‌॥ 

पृथिवी पर उपभोग की, खाने-पीने की वस्तु जौ-चावलों से लेकर 
बड़ी-से-बड़ी चीज़ें स्वर्ण, गौ, घोड़े और रूपवती स्त्रियों, मनुष्य का 
सन्‍तोष और मर्यादा का बाँध टूट जाबे तो एक व्यक्ति को भी तृप्त नहीं 
कर सकतीं।' 

इस रहस्य को समझकर मनुष्य विषयों से मन हटाकर ही शान्ति 
प्राप्त कर सकता है। इसके अतिरिक्त कोई मार्ग नहीं है। अत: बेद ने 
त्याग को जीवन में मुख्यता देने के लिए प्रेरणा की। त्याग जीवन में 
कैसे सुख का कारण बनता है, यह कपिल मुनि ने सांख्यदर्शन में 
प्रतिपादित किया है-- 

श्येनवत्‌ सुखीदुःखी भवति त्यागवियोगाभ्याम्‌॥ 

'जैसे श्येन (बाज़) पक्षी अपने मुख में मांस का टुकड़ा लिये जा 
रहा हो और उस टुकड़े को स्वयं अपनी चोंच में से छोड़ दे तो यह 
स्थिति उसे सुखी रखती है। इसके विपरीत कोई प्रबल पक्षी श्येन पर 
झपटकर बलपूर्वक उस चोंच में दबे मांस के टुकड़े को छीन ले तो 
इससे उसे दुःख होता है।” ठीक यही अवस्था मनुष्य की भी है। यदि 
वह विवेकपूर्वक अपनी प्रिय-से-प्रिय वस्तु का त्याग करता है तो उसके 
मन में सुख ही होता है; इसके विपरीत यदि कोई बलपूर्वक छीन ले 
तो उसे दुःख होगा। पहली स्थिति का नाम त्याग है, वह सुखी बनाती 
है; दूसरी स्थिति का नाम वियोग है और वियोग की अवस्था में मनुष्य 
दुःखी होता है। 

परिणाम यह निकल्श कि त्यागपूर्वक भोग को भावना ही संसार 
को सुख और शान्ति दे सकती है। जहाँ त्याग है, वहाँ प्रेम है। जहां 


३३६ श्रुति-सौरभ 


शिली । पो २. जनक. पक अलशलल तह थे रिया कि नकशीजल नल कलम मर. ॥ पक. के ० 
स्वार्थ और आपाधापी है, वहाँ द्वेष है। द्वेष दुःख देता है और प्रेम सुख। 
जहाँ ध्येय “त्याग” होता है, वहाँ जीवन में कर्त्तव्यपालन की प्रधानता 
होती है; जहाँ ध्येय 'भोग' होता है, वहाँ भोगप्राप्ति के अधिकार की 
प्रधानता होती है। इसलिए वेद ने “ आयुर्यज्ञेन कल्पताम्‌' '--सम्पूर्ण 
जीवन को त्यागपूर्वक बिताने का उपदेश दिया। 

विचारणीय मन्त्र. में त्याग के उपमानरूप में एक स्त्री के जीवन 
को रखकर त्याग के लिए प्रेरणा दी है। वास्तव में स्त्री का जीवन त्याग 
का मूर्तरूप है। स्त्री वय के प्रथम भाग में माता-पिता के घर लालित- 
पालित होती है। उस समय यह उसकी कल्पना में भी नहीं होता कि 
एक दिन उसे यह अपना समझा जानेवाला घर छोड़कर एक अपरिचित 
घर की ओर प्रस्थान करना होगा | पुरुष इस त्याग पर थोड़ा विचार करके 
देखें कि यह स्त्री का कितना मूक त्याग है? पितृ-गृह-परित्याग तो 
स्त्री-जीवन के त्याग की भूमिका है। आगे उसका त्याग देखिये सनन्‍तति 
के पालन-पोषण में । सन्‍तान के पालन में जो माता का त्याग है, वह 
जो निरन्तर और प्रसन्नतापूर्वक कष्ट झेलती है उसका वर्णन नहीं हो 
सकता। सन्‍्तान को कष्ट होने पर माता रात-रात जगके काट देती है। 
गहरी नींद में माता के सोते हुए बालक मल्-मृत्र कर देता है तो तत्क्षण 
बिना किसी झुँझलाहट के उसे शुद्ध-स्वच्छ करके सुलाती है और फिर 
किसी प्रकार कुछ झपकियाँ लेकर प्रभात करती है। बच्चे के आर्तस्वर 
को सुनकर माता अपने तन-मन की सुध-बुध भूल जाती है, इसीलिए 
तो माता के त्याग का मूल्याह्लून करते हुए वेद ने माता का स्थान प्रभु 
की बराबरी का दिया है-- 

वस्याँ इन्द्रासि मे पितुरुत भ्रातुरभुझ्ञतः । 

माता च मे छदयथ: समा वसो वसुत्वनाय राधसे॥ 

>ऋ० ८।१।६ 

'हे प्रभो! आप मेरे सांसारिक पिता से उत्कृष्ट हैं और सम्पत्ति 
का बॉँटबारा करते समय नाक-भौं सिकोडनेवाले भाई से भी आप कहीं 
महान्‌ हैं, किन्तु हे दयामय ! माता की नैसर्गिक हितकामना, उसके अनुपम 
त्याग को देखकर मैं माता को आपकी बराबरी का ही स्थान देना चाहता 
हूँ।” जैसे आप अपने श्रेष्ठकर्मी भक्तों का कल्याण करते हैं, माता के 
हृदय में भी सन्‍्तान की हितकामना उससे कम नहीं होती। 

महाभारत में यक्ष ने युधिष्ठिर से प्रश्न किया है--“'किं स्विद 
गुरुतरं भूमे: “--भूमि से भारी क्‍या है? युधिष्ठिर ने उत्तर दिया-- 
“माता गुरुतरा भूमे: ''--पृथिवी से भी भारी माता है। वैज्ञानिक चाहे 
पृथिवी का भार बता दें, किन्तु क्या कभी माता का भार तोला जा सकता 
है ? कभी नहीं। कोई माँ अपने बेटे को कितना महान्‌ देखना चाहती 
है, इसका वर्णन कोई नहीं कर सकता। चाणक्य-जैसे नीतिशास्त्र के 


प्रभु का उपस्थान त्यागवृत्ति से ही सम्भव ३३७ 


नीरस पण्डित ने अपने सूत्र में लिखा--' 'सर्वावस्थासु माता भर्तव्या ' '-- 
चाहे मनुष्य स्वयं किसी भी स्थिति में हो, किन्तु माता की सुख-सुविधा 
का उसे पूरी सतर्कता से ध्यान रखना चाहिए। स्त्री बहन के रूप में 
भी जो भाई के लिए त्याग की भावना रखती है, वह भी बहुत पवित्र 
और आदर के योग्य है। स्त्री की ससुराल चाहे कितने भी समृद्ध घर 
में हो, किन्तु उसे जो भरोसा और जो गर्व अपने पिता और भाइयों पर 
होता है, वह अद्वितीय है। उसमें एक अनूठा सौन्दर्य और माधुर्य होता 
है। द्रौपदी ने कृष्ण के समक्ष दुःशासन के द्वारा सभा में किये गए अपने 
अपमान, दुर्योधन और कर्ण के द्वारा किये गए परिहास पर क्षुब्ध होकर 
कहा--कृष्ण ! मेरे तिरस्कार का बदला लेने की शक्ति पाण्डवों में नहीं 
रही तो मेरे पुत्र अभिमन्यु को अपना नेता बनाकर कौरवों से लड़ेंगे 
और “पिता मे योत्स्यते वृद्धः सहपुत्रैर्महारथे: ।'”--मेरा बूढ़ा पिता 
मेरे महारथी भाइयों के साथ युद्ध करके मेरे अपमान का बदला लेगा। 

स्त्री पत्नी के रूप में भी पति के लिए समर्पित होकर जो त्याग 
करती है, वह भी बहुत महत्त्वपूर्ण है। सार यह निकला कि जिस प्रकार 
स्त्री की समस्त आयु उपकार करते-करते दूसरों को सुख-सुविधा पहुँचाने 
में बीतती है, उसी प्रकार जहाँ तक हो सके, मनुष्य को दूसरों को सुख- 
सुविधा पहुँचाने के लिए सयत्र रहना चाहिए। 


2.) 


( ३८ ) 
धनाज्जन कर वसत्परतण्म्रर्ड[ 
परि चिन्मर्तों द्रविंणं ममनन्‍्यादूतस्य॑ पथा नमसा विवासेत्‌ । 
उत स्वेन क्रतुना सं ब॑ंदेत श्रेयाँसं दक्षं मन॑सा जगृभ्यात्‌॥ 
“-कऋ० १०।३१।१२ 
ऋषि:--कवष ऐलूष:॥ देवता--विश्वेदेवा: ॥ छन्‍्दः--निचृद्त्रिष्टुप्‌ ॥ 

अन्वय: --मर्त: चित्‌ द्रविणम्‌ परि ममन्यात्‌ ऋतस्य पथा नमसा 
आविवासेत्‌। उत स्वेन क्रतुना संवदेत श्रेयांसम्‌ दक्षम मनसा 
जगृभ्यात्‌॥ 

शब्दार्थ--( मर्त: ) मानव को ( चित्‌ ) उचित है कि ( द्रविणम्‌ ) 
धन को ( परि ) परिश्रम से ( ममन्यात्‌ ) अर्जित करे ( ऋतस्य ) ऋजुता 
और सचाई के ( पथ: ) मार्ग का, व्यवहार का ( नमसा ) विनयपूर्वक 
( आविवासेत्‌ ) आचरण करे। ( उत ) और ( स्वेन ) अपने ( क्रतुना ) 
पुनीत कर्म से ( संवदेत ) धन को प्रकट करे। ( श्रेयांसम्‌ ) उत्तम 
कल्याणकारी ( दक्षम्‌ ) व्यवसाय के व्यवहार को ( मनसा ) मनोयोगपूर्वक 
( जगभ्यात्‌ ) ग्रहण करे। 

व्याख्या--मन्त्र में धनार्जन के लिए कुछ महत्त्वपूर्ण परामर्श दिये 
गए हैं-- 

पहला--यह कि धन को परिश्रम से कमाने की सोचो, झटके की 
कमाई का प्रलोभन मन में मत आने दो। 

दूसरा--यह कि व्यवहार में सत्य को हाथ से मत जाने दो। 

तीसरा--यह कि व्यवहार में नम्रता और शालीनता रहे। 

चौथा-- अन्तिम यह कि व्यवसाय को अपनी रुचि के अनुसार 
चुनो ताकि वह काम तुम्हारा मनोरझन भी करे, बोझ बनकर ऊबानेवाला 
नहो। 

संसार में, संसार के ढंग से जीवनयापन के लिए, धन अनिवार्य 
है। निर्धन व्यक्ति पड्लुकटे पक्षी के समान है, जो नाममात्र जीवित है; 
न कहीं जा-आ सकता है और न पेट की आग ही बुझा सकता है। 
निर्वाह की आवश्यकता के पश्चात्‌ मनुष्य की समाज में सम्मानपूर्वक 
जीने की इच्छा होती है। पैसे के अभाव में आपके सब सदगुण निरर्थक- 
से लगते हैं और समुदाय में जो सम्मान मिलना चाहिए, वह भी नहों 
मिलता। किसी संस्कृत के प्राचीन कवि ने निर्धन मनुष्य का एक बहुत 
ही यथार्थ चित्र खींचा है-- 


घनार्जन का सत्परामर्श पर क. 


दारिद्रयादश्चियमेति ही परिगतः प्रभ्रशएयते तेजस:, 
निस्तेजा: परिभूयते परिभवात्निर्वेदमापद्यते । 
निर्विणण: शुच्यमेति शोकनिहतो बुद॒ध्या परित्यज्यते, 
निर्बुर्द्धि: क्षयमेत्यहो निधनता सर्वापदामास्पदम्‌ ॥ 

“दरिद्रता का पहला अभिशाप यह है कि मनुष्य सम्पन्न व्यक्तियों 
में पहुँचकर झेंपा-झेंपा-सा रहता है। प्रत्येक समय हीनता अनुभव 
करनेवाले मनुष्य का तेज नष्ट हो जाता है। निस्तेज व्यक्ति को कोई 
भी और कभी भी दुत्कार देता है। समय-समय पर तिरस्कृत व्यक्ति उदास 
रहने लगता है। उदासीन और उपेक्षित व्यक्ति को शोक घेर लेता है। 
शोकातुर रहनेवाले व्यक्ति की बुद्धि ठीक काम नहीं करती और बुद्धिहीन 
हे का विनाश हो जाता है| इसलिए निर्धन होना सब आपत्तियों का 
घर है।' 

निर्धनता के लिए एक अन्य कवि ने भी बहुत उत्तम कहा है-- 

एकोहि दोषो गुणसन्निपाते, निमज्जतीन्दोरिति यो बभाषे | 
नूनन्न दृष्टं कविनापि तेन, दारिद्रयदोषो गुणराशिनाशी ॥ 
कविवर कालिदास ने एक स्थान पर लिखा है कि--“'बहुत-से 
गुणों में एक दोष इस प्रकार डूब जाता है, जैसे चन्द्रमा में धब्बा।”' 
इसी पर आशक्षेप करते हुए कवि ने लिखा है कि--'' कालिदास की दृष्टि 
दरिद्रतारूपी दोष पर नहीं गई। दरिद्रता ऐसा दुर्गुण है, जो एक ही सब 
गुणों को नष्ट कर देता है।!! 

दरिद्र निर्लुज्ज भी हो जाता है, इस पर एक कवि की सूझ देखिये। 
एक अकिंचन किसी धनी से याचना करता हुआ कहने लगा--' मुझे 
अपनी आवश्यकता प्रकट करते हुए अत्यन्त लज्जा अनुभव हो रही है। 
इस बार मेरी सहायता कीजिये, फिर कभी नहीं आऊँगा।' इस पर धनी 
ने उसकी कुछ सहायता की, किन्तु कुछ ही दिन बाद वह फिर पहुँच 
गया। उसे पुनः आया देखकर सम्पन्न व्यक्ति ने पूछा--' तुम तो कह रहे 
थे में फिर कभी नहीं आऊँगा, अब तुम कैसे आ गए ?' याचक ने जो 
उत्तर दिया, सुनिये-- 

हृदि लज्जोदरे वह्नलिः स्वभावादग्रिरुच्छिख: । 
तेन मे दग्धलज्जस्य पुनरागमनन्नूप॥ 

'“लज्जा का निवासस्थान हृदय था। पेट में भूख की आग जली। 
अग्रि की लपट स्वाभाविक रूप से ऊपर को जाती है, परिणाम यह 
हुआ कि पेट की आग ने लज्जा भस्म कर दी। जब रोकनेवाली लणज्जा 
ही समास हो गई तो में आपकी सेवा में दोबारा आ गया।* 

वेद में भी दरिद्रता की निन्‍दा बड़े काव्यमय ढंग से की गई है-- 


३४० श्रुति-सौरभ 


अरायि काणे विकटे गिरि गच्छ सदान्वे। 
शिरिम्बिठस्य सत्वभिस्तेभिष्ट्वा चातयामसि॥ 
जे लैेंढडेण. १० | १५७ | २ 

“दरिद्रता का पहला दुर्गुण यह है कि वह मनुष्य को अनुदार और 
अदानी बना देती है। दूसरा दुर्गुण 'काणे '। जैसे काणा मनुष्य संकोचवश 
किसी को नज़र भरकर नहीं देखता, लज्जित-सा होता रहता है, ऐसे 
ही दरिद्री भी सम्पन्नों को देखकर हीनभावना से कुण्ठित रहता है। तीसरी 
बात कही 'विकटे '-- भयड्डर, कुरूप। दरिद्री की आकृति रूखी और 
डरावनी बन जाती है। इसलिए हे निर्धनता! तू बस्तियों को छोडके, 
““गिरिं गच्छ ''--पहाड़ और जड़लों में चली जा। जहाँ बस्ती में तू रहती 
है, वहाँ ऊपर कहे. दुर्गुणों के अतिरिक्त ''सदान्वे'' सदा लड़ाई-झगड़े 
होते रहते हैं। परस्पर का प्रेम और सौमनस्य नष्ट हो जाता है।”! 

वैदिक प्रार्थनाओं में कहा गया है--वयं स्थाम पतयो रयीणाम्‌-- 
“हमारे समाज के सब मनुष्य ऐश्वर्यशाली हों'; मूर्धाहं रयीणां मूर्धा 
समानानां भूयासम्‌ ( अथर्व०)--' मैं ऐश्वर्यों का मस्तक बनकर रह, 
अर्थात्‌ धनार्जन की योजनाएँ मेरे मस्तिष्क से आविर्भुत हों और मैं अपने 
बराबरवालों में उनका नेता बनकर रहूँ; नाभिरहं रयीणां नाभि: समानानां 
भूयासम--' मैं ऐश्वर्यों का केन्द्र बनकर रहूँ, अपने समकक्षों की 
गतिविधियाँ भी मेरे चलाने से चलें।! 

अतः वेद संसार में मानवजीवन को सम्पन्न, सुखी और उत्तम गुण- 
कर्मों का केन्द्र बनाने की प्रेरणा देता है। 

इसके साथ ही वेद कहठा है-- धन संसार में बहुत-कुछ है, किन्तु 
सब-कुछ नहीं है। धन के ऊपर धर्म का नियन्त्रण रहना चाहिए। जहाँ 
यह अंकुश नहीं रहता, वहीं कभी न बुझनेवाली विलासिता की भीषण 
आग जल उठती है। 

भारत का महाभारतकाल और उसके बाद मुगलकाल तक का 
इतिहास उसी का निदर्शन है। यह देश धन-धान्य और सब प्रकार के 
वैभव से पूर्ण था। यहाँ खाने-पीने के पात्र भी सोभे और चाँदी के हुआ 
करते थे । श्री गणपतराय द्वारा लिखित 'विश्वासघात ' नामक यवनकालिक 
इतिहास में उल्लिखित है कि एक विश्वासघाती ने भूमि के अन्दर बने 
राजा दाहर के कोषागार का पता मुहम्मद-बिन-क़ासिम को दिया। दाहर 
का खज़ाना सोने, चाँदी, हीरों तथा जवाहरात से भरा हुआ था। उस 
कोष में ६ हज़ार सोने की मूर््तियाँ थीं। एक बड़ी मूत्ति ६ फुट ऊँची 
थी और उसका वज़न ३० मन सोना था। यवन आतक्रान्ता खच्चरों और 
ऊँटों पर लादकर यहाँ से सोना-चाँदी ले गया। महमूद ग़ज़नवी ने 
सोमनाथ मन्दिर को जब नष्ट किया तो लाखों रुपये के हीरे और जवाहरात 
मन्दिर के खम्भों और दीवारों में जड़े हुए थे। सोमनाथ की मूर्ति बिना 
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किसी अवलम्ब के बीच में लटकी हुई थी। बहुत देर तक उनकी समझ 
में न आया कि इसे कैसे तोड़ा जावे। अन्त में बादशाह के नजूमियों 
ने परिणाम निकाला कि आसपास की दीवारों में चुम्बक लगाया हुआ 
है, उसी के आकर्षण से यह मूर्ति बिना सहारे के टिकी है। जब दीवार 
तोड़ने की तैयारी हुई तो पुजारियों ने हाथ जोड़के प्रार्थना की--''यह 
हमारे उपास्य देव की प्रतिमा है, आप इसके बदले में हमसे यथेच्छ 
सोना-चाँदी ले लीजिये, किन्तु इसे न तोड़िये।'” बादशाह ने कड़क के 
उत्तर दिया--''हम बुतशिकन हैं, बुतपरस्त नहीं '', अर्थात्‌ 'हम मूर्त्ति- 
भञ्जक हैं, मूर्ति-पूजक नहीं ', अत: आदेश देकर आसपास की दीवोरें 
तुड़वा दीं। दीवारें टूटते ही सोमनाथ की मूर्ति भूमि पर गिर पड़ी। उस 
मूर्ति को तोड़ने के लिए जब गदा का प्रहार किया गया तो लाखों रुपये 
के हीरे जो मूर्त्ति में भरे हुए थे, बाहर निकल पड़े और मूर्ति के टुकड़े- 
टुकड़े हो गए। मन्दिरों में चढ़ावे के सोने और चाँदी के ढेर लगे रहते 
थे, क्योंकि उस समय के तथाकथित धर्म-ग्रन्थों में इस प्रकार के वचन 
लिखे गए कि मन्दिर में चाँदी के दान से अमुक फल मिलता है और 
सोना-दान से अमुक, इसलिए धर्मस्थान सोने-चाँदी से पटे पड़े रहते 
थे, जिसका कुछ-कुछ अनुमान आज भी दक्षिण के तिरुपति के मन्दिर 
के चढ़ावे से कर सकते हैं। 

“देश की बात” नाम की पुस्तक में, जो अग्रेज़ों के शासनकाल में 
ज़ब्त थी, एक उल्लेख है कि अकबर ने अपने वज़ीर को खज़ाने की 
विद्यमान आर्थिक स्थिति का आकलन करके ब्यौरा प्रस्तुत करने को 
कहा। आदेश के पश्चात्‌ तीन महीने बीतने पर भी जब वज़ीर ने कोई 
उत्तर न दिया तो बादशाह ने पूछा--''हमने तीन माह हुए आपसे खज़ाने 
की स्थिति बताने को कहा था, आपने अभी तक कोई उत्तर नहीं दिया ? ”! 
इस पर वज़ीर ने कहा--' ' बादशाह सलामत ! आपने जब से आदेश दिया 
था, तभी से सात सौ आदमी तराज़ू-बाट लेकर प्रतिदिन काम के पूरे 
समय खज़ाने के सोना-चाँदी तोलने में लगे रहते हैं, अभी तक वे पूरी 
नाप-तोल नहीं कर पाए और जबतक काम पूरा न हो जावे, मैं आपको 
कैसे उत्तर दे सकता था?”' भारत कितना समद्ध देश था, इन लेखों 
से अनुमान करिये! इन इतिवृत्तों से परिणाम निकलता है कि धार्मिक 
संस्कार और उच्चचरित्र के अभाव में धन भी अभिशाप बन जाता है। 
वह सुख न देकर दुःख देता है, अत: किसी उर्दू के शायर ने ठीक 
ही कहा है-- 

तंगदस्ती' थी बुरी, माल” की कसरत" भी बुरी ।/ 
बस इन्हीं बातों से ईमान बदल जाता है ॥ 


१. हाथ की तंगी, दरिद्रता; २. धन-लैभव; ३. अधिकंता। 
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अत्यधिक निर्धनता भी मनुष्य को बुराई की ओर धकेलती है। 
अर्थशास्त्री कहते हैं, जैसे खाली बोरी खड़ी नहीं हो सकती, जबतक 
कि उसके पेट में अन्न न भर दिया जावे, उसी प्रकार भूखा व्यक्ति भी 
ईमानदार नहीं रह सकता। संस्कृत के कवि ने भी ठीक ही कहा है-- 
'“बुभुसक्षित: किन्न करोति पापम्‌ ' '-- भूखा मनुष्य कौन-सा पाप करने 
को नहीं उतारू हो जाता! 

अत: धन को अपेक्षित महत्त्व तो देना ही चाहिए। इसमें दो ही 
बातों की सावधानी आवश्यक है--पहली अर्जन-प्रक्रिया और दूसरी 
उपभोग की मर्यादा। 

धन व के विषय में वेद के इस मन्त्र में कहा गया-- धन परिश्रम 
से कमाओ ! एक स्थान से लेकर दूसरे स्थान पर जमा करने का नाम 
कमाना नहीं है। असली कमाई तो देश का उत्पादन बढ़ाने में है। ऐसे 
व्यवसाय और काम, जिनकी न्यूनता की पूर्त्ति के लिए देश को 
परमुखापेक्षी होना पड़ता है, देश के बुद्धिमान्‌ नागरिकों को परिश्रम करके 
उनका उत्पादन करना चाहिए। 

स्वाधीनता-प्राप्ति के पश्चात्‌ भारत ने इस दिशा में अच्छी प्रगति 
की है। संसदीय समितियों में देश के औद्योगिक प्रतिष्ठानों को देखने 
का सुयोग प्राप्त हुआ। भारत हैवी इलैक्ट्रिकल्स रानीपुर, एच०एम०्टी० 
बड़लौर, कानपुर और बड़लौर के विमानों के कलपुर्ज़ जोड़ने और 
मरम्मत के प्रतिष्ठान, भिलाई का रशियन सहयोग से चलनेवाला स्टील 
का कारख़ाना आदि औद्योगिक क्षेत्र में ऐसी उपलब्धियाँ हैं, जिन पर 
भारत उचितरूप में गर्व कर सकता है। किन्तु इस सफलता के साथ 
स्वार्थ और कामचोरी की दुर्बलताएँ जो हमारी लम्बी दासता के कारण 
हमारे मस्तिष्क में घर कर गई हैं और जो इस समय भी हमारी प्रगति 
के मार्ग में बाधक बन रही हैं, उन्हें सद्दिचार और उचित प्रताड़न के 
द्वारा भी साथ-साथ सुधारना होगा। यदि हमारे कर्मचारी परिश्रम के साथ 
ईमानदार भी हों तो देश गत ४० वर्षों में ही संसार के समृद्ध देशों की 
श्रेणी में खड़ा होता। प्रतिवर्ष लाखों टन अन्न भीगकर गोदामों में सड़ने 
और तस्करी से बर्बाद हो जाता है। प्रायः समाचारपत्रों में देश के अन्न 
के गोदामों में से लाखों मन गेहूँ की चोरी का मामले प्रकाश में आए 
हैं, अत: श्रमपूर्वक अर्जनज और उसकी पूरी पवित्रता और सतर्कता से 
रक्षा प्रथम कर्त्तव्य होना चाहिए। 

हमारी वैदिक संस्कृति में श्रम के बड़े गुण बखाने गए हैं--''कुतं 
मे दक्षिणे हस्ते जयो मे सव्य आहित: '' ( अथर्व० )--' मेरे दाएँ हाथ 
में श्रमशीलता है, तो सफलता मेरे बाएँ हाथ का खेल है।' वेद में 
'' अकर्मा '' और निठल्ले को '' दस्यु'” कहा है| ब्राह्मणग्रन्थ और औपनिषद्‌ 
साहित्य में ''पापो नृषद्वरो जनः '' कहकर आलसी और प्रमादियों की 
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निन्‍दा की गई है। ''शेरतेडस्य पाप्मानः श्रमेण प्रपथेहता: ' '--परि श्रमी 
व्यक्ति के मार्ग में आनेवाली सब बाधाएँ उसके तप से नष्ट हो जाती 
हैं। किसी शायर ने भी बहुत प्रेरणाप्रद बात कही है-- 
चले चलिये कि चलना भी दलौीले-कामरानी' है। 
जो थककर बैठ जाते हैं, उन्हें मंजिल नहीं मिलती।/। 
इसलिए धनार्जन के लिए इस मन्त्र में पहली बात कही श्रम और 
उद्योग से धन कमाओ ! 
मन्त्र में दूसरी बात कही, व्यापार में ऋत-स्पष्टता और सत्यनिष्ठा 
होनी चाहिए। स्पष्ट और सत्याश्रित लेन-देन में समय की बचत और 
निश्चिन्तता रहती है। ग्राहक को यह भरोसा होना चाहिए कि मुझे चीज़ 
ठीक दी जा रही है, ठीक भाव पर दी जा रही है। इसमें मेरे साथ कोई 
धोखा नहीं हो सकता। विचारके देखिये, ऐसे व्यवहार में कितना बोझ 
हल्का हो जाता है। आज तो यह हालत है कि घण्टों भाव तय करने 
में मगज़-खपाई करनी पड़ती है, फिर भी यह निश्चिन्तता नहीं होती 
कि चीज़ हमें ठीक और उचित मूल्य पर मिल गई है। किसी देश के 
सुसंस्कृत होने का पैमाना ही यह है कि वहाँ व्यवहार में सत्य कितना 
है? 


मन्त्र की तीसरी बात है व्यवहार में नम्रता और शिष्टभाषा का प्रयोग 
होना चाहिए। आज इस व्यवहार में भी बहुत सुधार की आवश्यकता 
है। किसी वस्तु के गुण-दोष के विषय में दुकानदार से पूछिये। शायद 
ही आपको कोई ऐसा मिलेगा जो सन्‍तोषजनक और शान्तभाव से आपको 
उत्तर दे। 

भारत को आदर्श देश बनाने के लिए हमें निर्दिष्ट उपदेशों को अपने 
व्यवहार में लाना चाहिए। 


लक 


२. प्रभुता (सफलता-प्राप्ति) की युक्ति (साधन) | 


( ३९ ) 
व्ाव मत्र ठगएए. परिश्रम बरे कमल्खा 
अक्षेमा दींव्य: कृषिमित्कुषस्व वित्ते रंमस्त॒ बहु मनन्‍्य॑मान: । 
तत्र गार्व: कितव॒ तत्रन॑ जाया तन्मे वि च॑ष्टे सवितायमर्य: ॥ 
--ऋ० १०।३४। १३ 
ऋषि:--कवष ऐलूष: ॥ देवता--अक्षकृषिप्रशंसा ॥ छनन्‍्द:-त्रिष्टुप्‌ ॥ 

अन्वय:--अक्षे: मा दीव्य: कृषिम्‌ इत्‌ कृषस्व, वित्ते बहु 
मन्यमान: रमस्व। कितव तत्र गाव:, तत्र जाया, तत्‌ अर्य: अयं 
सविता में विचष्टे॥ 

शब्दार्थ--( अक्षेः ) पासों से ( मा ) नहीं ( दीव्य: ) खेल, जुआ 
कभी मत खेल ( कृषिम्‌ ) खेती को ( इत्‌ ) ही ( कृषस्व ) परिश्रम 
से कमा ९ वित्ते ) परिश्रम से प्राप्त धन को ( बहु मन्‍्यमान: ) अधिक 
महत्त्व देता हुआ [उसी में] ( रमस्व ) प्रसन्न, सन्तुष्ट रह। ( कितव ) 
हे जुआरि! ( तत्र ) इसी परिश्रम की कमाई में ही ( गाव: ) गौ आदि 
सम्पत्ति है ( तत्र जाया ) इस श्रमार्जित धन में ही सब गृहस्थ-सुख है 
( तत्‌ ) यह बात ( आर्य: ) न्‍्यायकारी स्वामी ( अयं सविता ) प्रेरक प्रभु 
ने ( मे ) मुझे ( विचष्टे ) भली प्रकार दिखला दी है। 

व्याख्या-- वैदिक संस्कृति में परिश्रम की कमाई को पवित्र माना 
गया है--ऐसी कमाई, जिससे देश की समृद्धि बढ़े और जो दूसरों के 
भरण-पोषण का भी आधार बने। खेती उसी प्रकार की जीविका की 
प्रतीक है। बिना परिश्रम के और अधिक मात्रा में आया धन एक-साथ 
समाज में असन्तुलन पैदा करता है । दूसरे, इस प्रकार की कमाई मांसाहार 
आदि व्यसनों को प्रोत्साहित करती है | विजयी बिना परिश्रम के अकल्पित 
धन पाकर व्यसनों में विनष्ट होता है और हारनेवाले का कुटुम्ब भूखों 
मरने पर विवश होता है । इस अभाव के कारण डाके, हत्या आदि अपराधों 
में लिप्त हो जाते हैं। महाभारत के समय में हुए च्ूतक्रीड़ा के परिणाम 
की भारत अबतक भोग रहा है। 

इस समय यह हमारा दुर्भाग्य है कि देश के कर्णधार सरकारी आय 
को बढ़ाने के लिए जनता में इन दुष्प्रवत्तियों का प्रचार करते हैं। प्राय: 
प्रत्येक छोटे-बड़े प्रान्‍्त की लॉटरी चलती है, जिसके टिकट अधिकांश 
में निर्धन व्यक्ति ही ख़रीदते हैं, फिर टिकटों के नम्बरों के भी झगड़े 
पड़ते हैं, केस चलते हैं। सफल होने पर सरकार उस मोटी राशि पर 
टैक्स लेती है, इससे पूर्व लाखों रुपये टिकट-बिक्री के नाम पर बटोरती 
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है । कोई विचार नहीं करता कि यह क्या हो रहा है ? ग़रीब जनता पेट 
काटकर लालच में टिकट ख़रीदती है और लाखों में से जो एक सफल 
होता है उसका मस्तिष्क उस धन को देखकर वैसे ठिकाने नहीं रहता। 
यह भी जुआ है और यह तुरन्त बन्द होना चाहिए। अभी कुछ काल 
पूर्व राजस्थान राज्य लॉटरी द्वारा किये गए एक सर्वेक्षण के अनुसार भारत 
में प्रतिवर्ष लॉटरी के माध्यम से ३०० करोड़ रुपये का व्यवसाय होता 
है तथा १५ करोड़ रुपये से कुछ अधिक के टिकट बिकते हैं। इस जुए 
का इतिहास भी पर्याप्त पुराना है। यह शब्द जर्मन भाषा के ““लोटो '' 
शब्द से निकला है, जिसका अर्थ है ' भाग्य की परीक्षा'। पासे डालकर 
जुआ खेलना भी भाग्य की परीक्षा ही थी, किन्तु इस लॉटरी को सर्वप्रथम 
सन्‌ १५३० के आस-पास इटली की सरकार ने व्यवसाय के रूप में 
परिवर्तित किया। इसके १० वर्ष बाद इस लॉटरी का प्रचलन फ्रांस में 
हुआ और फ्रांस में इसका विरोध भी प्रारम्भ हुआ। वहाँ की संसद्‌ में 
इसे नियमविरुद्ध किये जाने की माँग की, किन्तु सरकार ने इस माँग 
को स्वीकार नहीं किया और फ्रांस ने भी इसे एक व्यवसाय का रूप 
दिया। १६वीं सदी में फिर यह खेल इंग्लैण्ड में भी प्रारम्भ हुआ । इसके 
बाद यह भारत में आया । यहाँ कुछ विचारशील व्यक्तियों की दृष्टि इसके 
कुप्रभावों पर पड़ी । इसके विरुद्ध अदालतों में मुकद्दमे दायर हुए। कई 
न्यायालयों ने सीधे जुए की संज्ञा न देते हुए स्वीकार किया कि इससे 
जुए की प्रवृत्ति को बढ़ावा मिलेगा, अतः नैतिक दृष्टि से इस पर प्रतिबन्ध 
लगाया जाना चाहिए। कुछ ही वर्ष पूर्व कश्मीर शासन ने इसे जुए का 
ही एक रूप समझकर इस पर प्रतिबन्ध लगा दिया। 

किन्तु भारत के अन्य राज्यों में सरकारी रूप में और संस्थाओं के 
रूप में भी यह बुराई बढ़ रही है। प्राइवेट संस्थाएं भी सरकार से हो 
स्वीकृत हैं । अब स्वास्थ्य मन्त्राकय के निर्देशानुसार नसबन्दी करानेवालों 
को पैसों के अतिरिक्त पाँच लॉटरी-टिकट भी दिये जाएँगे। अभी 
तमिलनाडु में एक महिला को मिले ऐसे ही टिकट पर एक लाख रुपये 
का इनाम भी मिल चुका है। इससे इसे और प्रोत्साहन मिलेगा। 

इधर राजस्थान राज्य लॉटरी ने अन्य राज्यों को चुनौती देते हुए 
प्रथम पुरस्कार एक करोड़ एक लाख रुपये का घोषित कर दिया। इसका 
परिणाम यह हुआ कि उसके ४० लाख टिकट हाथों-हाथ बिक गए। 
टिकट-ख़रीद इतनी बढ़ी कि दस रुपये का टिकट १५ में बिका। पाँच 
रुपये प्रतिदिन कमानेवाले व्यक्ति का दो दिन का पारिश्रमिक चाहे नष्ट 
हो, किन्तु सरकार को तो लगभग ९० लाख का लाभ हो ही गया। 

सरकार एक ओर समाजवादी व्यवस्था की बात करती है तो दूसरी 
ओर लॉटरी-पुरस्कार की राशि करोड़ तक करती है, इससे बढ़कर 
समाजवाद का उपहास क्‍या होगा ? आज ऐसी परिस्थिति आ चुकी है 


३४६ श्रुति-सौरभ 
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कि बड़ी कम्पनी के डायरेक्टर से लेकर दो सौ रुपये प्रतिमास पानेवाले 
मज़दूर तक प्रतिमास चाय-पान की दूकान की तरह कुछ रुपये बह 
लॉटरी-टिकट पर भी नियमित रूप से व्यय करता है| यह भी एक प्रकार 
का नशा है। यहीं तक नहीं, काले धनवाले भी अपने पैसे को सफ़ेद 
करने के लिए इसका सहारा लेते हैं। समाचारों के अनुसार एक फ़िल्म- 
अभिनेता ने अपने पिछले वर्ष की आयकर-रिटर्न में २५० इनामी टिकट 
दिखाए थे जिनसे उसे २५ लाख रुपये की आय हुई थी। 

अतः भारतीय परम्परा की दृष्टि से इस पर तुरन्त प्रतिबन्ध लगना 
चाहिए और इसके विरुद्ध आन्दोलन द्वारा जनमत जागृत होना चाहिए। 

इसलिए वेद ने इस कुत्सित कर्म का निषेध किया और श्रम से 
देश की समृद्धि को बढ़ानेवाले खेती जैसे कामों को करने का परामर्श 
दिया। जिस श्रम से देश का अभाव नहीं मिटता और समृद्धि नहीं बढ़ती, 
बह कमाई प्रशंसनीय नहीं है। परिश्रम के नाम पर तो भिखारी भी सारे 
दिन परिश्रम करता है, परन्तु उस श्रम के विनिमय में देश को कुछ 
नहीं मिलता, अतएव वह निनन्‍्दनीय और त्याज्य है। 

श्रमार्जित थोड़े धन के लिए बी वेद ने कहा--''रमस्व बहु 
मनन्‍्यमान: --तू श्रम से उस फल को पाकर प्रसन्न हो और थोड़े को 
भी अधिक मान! तेरी मानसिक सात्त्विकता और शान्ति के लिए यह 
कमाई झटके की लाखों की कमाई से कहीं अच्छी है। 

इस पवित्र कमाई के लिए आवश्यक है कि जनता में धार्मिक 
संस्कार वद्धमूल हों। धर्म की जड़ में से जो अर्थ की शाखा फूटकर 
निकलेगी, उसमें स्वाभाविक रूप से धार्मिक संस्कार होंगे। ऐसी सातक्त्विक 
और धार्मिक कमाई में यथाशक्ति दूसरों के अभाव की पूर्त्ति की भावना 
होगी। 

देश को प्रगति-पथ पर डालने के लिए और समाज के स्वस्थ 
विकास के लिए गम्भीर चिन्तन, तथा समाज में प्रतिष्ठित और श्रेष्ठ 
समझे जानेवाले व्यक्तियों के आचरण और व्यवहार में परिवर्तन की 
आवश्यकता है। आज चारों ओर तड़क- भड़क और दिखावे का प्राबल्य 
है। प्रत्येक व्यक्ति शानदार कोठी, चमचमाती कार, बढ़िया फ़र्नीचर जुटाने 
के फेर में शीघ्र धन जमा करना चाहता है। वह समझता है कि इन 
वस्तुओं के आते ही मैं बड़ा बन जाऊँगा। यदि इसके विपरीत सच्चरित्र, 
सात्त्तिक और सादा रहन-सहनवाले व्यक्तियों को सम्मान मिलने लगे 
और इन तड़क- भड़कवालों की उपेक्षा होने लगे तो समाज में स्वस्थ 
वातावरण बनने लगेगा। 

आज दुर्भाग्य यह है कि देश में उच्चपदासीन व्यक्तियों के जीवन 
में से वह सादगी मिट गई है | कहाँ है आज सरदार पटेल की-सी सादगी ? 
सरदार पटेल की पुत्री मणिबेन ने अपने पिता की सेवा के विचार से 
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संसार के सब सुखों को ठुकरा दिया। पिता के लिए भोजन बनाना, 
धोती-कुर्त्ता आदि के लिए सूत कातना, अन्य भी आवश्यकताओं की 
पूर्ति के लिए जुटे रहना और इसी में परम सन्‍्तोष और प्रसन्नता अनुभव 
करना--यह था दृश्य स्वाधीन भारत के गृहमन्त्री के गृह का। मणिबेन 
अपने हाथ के कते सूत से पिता के वस्त्र तैयार कराती थीं और उनकी 
आवश्यकता-पूर्तति के बाद जो बचता था, उसमें अपने बस्त्रों का निर्वाह 
करती थीं, अत: सदा उनके पास वस्त्रों की कमी ही रहती थी। अपनी 
जीर्ण साड़ियों की मरम्मत कर-करके काम में लाती रहती थीं। 

स्व० श्री महावीर त्यागी ने, जो संसदू-सदस्यता के समय सन्‌ ६८ 
और ६९ में मीनाबाग में मेरे पड़ोसी थे, एक दिन बातचीत के प्रसंग 
में सुनाया कि वे किसी काम से सरदार पटेल को मिलने गए। उनके 
सत्कार के लिए मणिबेन कुछ खाने-पीने को लाईं। मणिबेन की धोती 
शिर पर फटी थी। यह देखकर श्री त्यागी ने, जैसाकि उनका विनोदी 
स्वभाव था, मणिबेन को कहा कि--' ' तुझे देखके कौन भारत के गृहमन्त्री 
की लड़की कहेगा ? सड़क के किनारे पर बैठ जाबे तो लोग भिखारिन 
समझकर पैसे फैंकने शुरू कर देंगे।'' सरदार पटेल ने हँसते हुए. कहा-- 
“त्यागी कह तो ठीक ही रहा है। लूगती तो मणिबेन ऐसी ही है।'' 
मणिब्ेन ने कहा--''सब ठीक है, पिताजी की आवश्यकता-निवृत्ति के 
बाद जो सूत बचता है, मुझे निर्वाह तो उसी में करना है।'' 

इस दृश्य को देखकर और उच्च आदर्श की बात को सुनकर किसके 
मन में सादा जीवन के लिए आदर के भाव उत्पन्न न होंगे? 

भारत की स्वाधीनता के प्रारम्भिक काल में जो अन्तरिम सरकार 
बनी, उसमें डॉ० राजेन्द्रप्रसाद खाद्यमन्त्री थे। अन्न की कमी उस समय 
भी थी। डॉ० प्रसाद ने अपने मन्त्रित्व-काल में ख़ालिस गेहूँ की रोटी 
नहीं खाई। वे कहते थे--''जैसा अन्न मेरे देशवासियों को उपलब्ध है, 
मेरा कर्त्तव्य है कि मैं भी वैसे में ही निर्वाह करूँ।”' राष्ट्रपति होते हुए 
भी उनका वही सादा बिहारी भोजन, चबैना और सत्तू था और नड्डे 
पाँव घूमते रहते थे। 

अत: भारत का उद्धार करना है तो उन पवित्र आदर्शों को अपने 
जीवन का अड् बनाना होगा। 

इस पवित्र मन्त्र में उसी भोग-लिप्सा को त्यागकर कृषि जैसे पवित्र 
साधनों से स्वयं निर्वाह करते हुए और देश की आवश्यकता पूर्त्ति में 
सहायक बनकर अपने जीवन को सफल बनाने का परामर्श है। 


.. ..) 


( ४० ) 
प्रथम्धा चू॑वस्क़लि 
अच्छिन्नस्यथ ते देव सोम सुवीर्य॑स्य रायस्पोर्षस्य ददितार॑: स्याम। 
सा प्रैथमा ससस्‍्कृतिर्विश्वरवारा स प्रंथमो बरुणो मित्रो5अग्नि:॥ 
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ऋषि:--वत्सार: काश्यप: ॥ देवता--विश्वेदेवा: ॥ छनन्‍्द: --स्वराड्जगती ॥ 

अन्वय:--( है ) देव सोम ! सुवीर्यस्य अच्छिन्नस्य ते रायस्पोषस्य 
ददितार: स्याम। सा प्रथमा विश्ववारा संस्कृति: वरूण: अग्मि: सः 
प्रथम: मित्र: ॥ 

शब्दार्थ--हे ( देव सोम ) दिव्यगुणयुक्त, चराचर जगत्‌ के रचयिता ! 
( सुवीर्यस्य ) महान्‌ बल्युक्त (ते ) आपके ( अच्छिन्नस्य ) अखण्ड, 
अक्षय ( रायस्पोषस्य ) ज्ञानैश्वर्य के परिपोषक [और] (€ ददितार: 
स्याम ) देनेवाले, प्रचार करनेवाले हम सदा रहें । ( सा ) वह ( प्रथमा ) 
सबसे पहली और उत्तम ( विश्ववारा ) सम्पूर्ण संसार के द्वारा स्वीकार 
करने योग्य ( संस्कृति: ) विद्या-सुशिक्षाजनित नीति, व्यवहारपद्धति है, 
( वरुण: ) वरने योग्य, स्वीकार करने योग्य ( अग्नि: ) प्रकाशस्वरूप 
( सः ) वह, आप ( प्रथम: ) आदिमूल और उत्कृष्ट ( मित्र: ) हितभावना 
से त्राण करनेवाले, प्राणिमात्र का कल्याण करनेवाले आप ही हैं। 

मन्त्र में कहा गया है कि इस चराचर जगत्‌ का आदिमूल, अक्षय 
ज्ञानैश्वर्य का भण्डार सच्चे मित्र के समान हितसाधक वह प्रभु ही है। 
उसीने हमारे संसार में आते ही अपनी सर्वोत्कृष्ट संस्कृति लोक और 
परलोक साधने के लिए हमें दी। हमारा कर्त्तव्य है कि हम अपने और 
समाज के कल्याण के लिए उस उत्तम धर्ममार्ग को अपनाकर संसार 
को सनन्‍्ताप से बचाबवें। 

व्याख्या--जिन परिष्कृत भावनाओं और संस्कारों के आधार पर 
समाज में मनुष्य अपने व्यवहार से इस प्रकार के उदाहरण प्रस्तुत करता 
है कि जिसमें व्यक्ति का केवल अपना स्वार्थ सिद्ध न होकर मानक्‍मात्र 
का और यथासम्भव प्राणिमात्र का हित हो, उन बविचार-परम्पराओं का 
नाम ही संस्कृति है। संस्कृति-पदवाच्य उत्कृष्ट गुण, व्यक्ति में स्वत: 
उत्पन्न नहीं होते, अपितु सुशिक्षित अनुभवी माता, पिता, गुरु और समाज 
के बयोवृद्ध व्यक्तियों की प्रारम्भ से ही प्राप्त होनेवाली सुशिक्षा के 
परिणामस्वरूप उत्पन्न होते हैं। 

छोटे बच्चे को कोई भी वस्तु दीजिये, यदि वह उसके हाथों की 
पकड़ में है तो उसे तुरन्त पकड़कर अपने मुँह की ओर ले जाएगा। 
कुछ बड़ा होने पर वही बालक जिन्हें अपना समझने लगता है, उन्हें 


प्रथमा संस्कृति ३४९ 


(35%... >+-२+.. 3. सन्नी समय निशिलिकिलक जनम नकली लिीक लक एड ललित जलन फल. ली की मम. 
अपनी प्रिय बस्तु भी देने लगता है । ये ही विचार आयु के साथ मस्तिष्क 
के विकसित होने पर उत्तरोत्तर बढ़ते हैं और इनके आधार पर ही परिवार, 
वर्ग और समाज के भिन्न-भिन्न व्यक्तियों के साथ व्यवहार के कुछ नियम 
नियत होते जाते हैं, इन्हें ही एक उन्नत समाज की भाषा में संस्कृति 
कहा जाता है। 

इस विश्लेषण से यह स्पष्ट हुआ कि अपनों के लिए व्यक्ति अपने 
स्वार्थ की उपेक्षा करके त्याग करने को उद्यत हो जाता है। इस त्याग 
के परिणामस्वरूप हुई अपनी हानि से और दूसरे के लाभ से उसे दु:ख 
न होकर सुख होता है। इतने उदात्त मानवीय गुणों से अनुप्राणित कोई 
भी समाज और राष्ट्र सुसंस्कृत और महान्‌ कहलाता है। 

समाज और देश की उन्नत और अवनत दशा को मापने का एक 
ही मापदण्ड है और वह है संस्कृति। संस्कृति की उल्लिखित परिभाषा 
के आधार पर जब हम वैदिक संस्कृति से अनुप्राणित भारत के अतीतकाल 
को देखते हैं, तो स्वाभिमान से मस्तक उन्नत हो जाता है। 

बैदिक संस्कृति में जीवन-यापन का जो उच्च आदर्श रकक्‍्खा है, 
वह संसार को स्वर्गधाम बनानेवाला है। 

वेद ने मनुष्य की तो बात ही क्‍या है, प्राणिमात्र को आत्मतत्त्व 
की दृष्टि से अपना बताया है-- 

यस्मिन्त्सर्वाणि भूतान्यात्मैवाभूद्विजानत: । 
तत्र को मोह: कः शोक एकत्वमनुपश्यत: ॥ >>यजु० ४० | ७ 

“जो ज्ञानी समस्त प्राणियों के सुख-दुःख को अपने सुख-दुःख 
जैसा समझता है, उस समदर्शी मनष्य को शोक और मोह नहीं होता।' 
इसी मन्त्र के भाव के आधार पर गीता में कहा-- 

विद्याविनयसम्पन्ने ब्राह्मणे गविहस्तिनि। 
शुनि चैव एवपाके च पण्डिता: समदर्शिन: ॥। 

“विद्वान ब्राह्मण, गौ, हाथी, कुत्ते और चाण्डाल में समान रूप से 
सुख-दुःख अनुभव करनेवाला आत्मा तो एक-जैसा ही है।' महाभारत 
में व्यास ऋषि ने धर्म का मुख्य स्वरूप बताते हुए कहा-- 

श्रुयतां धर्मसर्वस्वं श्रुत्वा चैवावधार्यताम्‌ | 
आत्मन: प्रतिकूल्लानि परेषाज्न समाचरेत्‌ ॥ 

' धर्म का सार सुनो और सुनके उस पर आचरण करो। वह तत्त्व 
की बात यह है कि जिस आचरण को तुम अपने लिए पसन्द नहीं करते, 
उसे दूसरों के साथ कभी मत करो।' 

अन्यत्र भी यही बात बहुत प्रभावशाली ढंग से कही-- 

शएलोकार्धेन प्रवक्ष्यामि यदुक्तं ग्रन्थकोटिभि: । 
परोपकार: पुण्याय पापाय परपीडनम्‌ ॥ 
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“जो बात विवेचकों ने करोड़ों पोथे रचकर प्रकट की है, उसे मैं 
आधे श्लोक में कहता हँ--दूसरों की भलाई के काम करना ही धर्म 
है, मानवता है और दूसरों को दुःख देनेवाले काम करना ही पाप है-- 
पशुता है।' 

यह तो हुआ सिद्धान्त, इसको व्यावहारिक रूप में हम जब आर्यों 
के पुरातन इतिहास में देखते हैं तो एक विस्मयमिश्रित सुख की अनुभूति 
होती है। अब से लाखों वर्ष पूर्व लिखे रामायण के इतिहास में अयोध्या 
नगरी और समस्त देश के निवासियों का जो उच्चकोटि का व्यवहार 
वर्णित है, बह अनुपम है-- 

कामी वा न कदर्यो वा नृशंसः पुरुष: क्वचित्‌। 
द्रष्टू शकक्‍्यमयोध्यायां नाविद्वान्न चर नास्तिकः ॥ 

सारी अयोध्या में कामी, कायर, क्रूर, अविद्वान्‌ और नास्तिक नहीं 
था।' 

नानाहिताग्रिर्नायज्वान्न क्षुद्रो वा न तस्कर: । 
प्रतिदिन यज्ञ न करनेवाला, अनुदार, स्वार्थी और चोर कोई नहीं 
था।' 
सर्वे नराश्च नार्यश्च धर्मशीला: सुरंयता:। 
' सभी स्त्री-पुरुष धार्मिक और उच्चकोटि के संयमी थे।' 
द्रष्ट्र शक्यमयोध्यायां नापि राजन्यभक्तिमान्‌। 

समस्त प्रजा सुखी थी और सारे राज्य में राजद्रोही भी कोई नहीं 
था।' 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ अध्याय ११ में वर्णित है कि प्राचीनकाल में 
केकय देश के राजा अश्वपति के पास सत्य, यज्ञ, इन्द्रद्युश्न आदि मुनि 
मिलने आए। एक प्रसड्र उपस्थित होने पर राजा अश्वपति ने अपने 
राज्य की व्यवस्था के विषय में कहा-- 

न में स्तेनो जनपदे न कदयों न मदह्यपः:। 
नानाहिताग्रिर्नादिद्वान्न स्वैरी स्वैरिणी कुतः॥ 

' मेरे देश में कोई चोर नहीं है, न कोई कृपण और न शराबी है, 
यज्ञ न करनेवाला कोई नहीं है, अविद्वान्‌ कोई नहीं है, चरित्रहीन नहीं 
है, और जब दुश्चरित्र पुरुष ही नहीं है तो दुराचारिणी स्त्री होने का 
तो प्रश्न ही नहीं है।' 

महाभारत के शान्तिपर्व के ७०वें अध्याय में इसका और विस्तार 
किया गया है। महाराज अश्वपति अपने देश के ब्राह्मणों के विषय में 
कहते हैं-- 

न च मे ब्राह्मणोडविद्वान्‌ नाव्रती नाप्यसोमप:। 
अध्यापयन्त्यधीयन्ते यजन्ते याजयन्ति च॥ 
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“मेरे राज्य में कोई ब्राह्मण अविद्वान्‌, त्रतहीन और मद्यपान करनेवाला 
नहीं है। ब्राह्मण पढ़ते हैं, पढ़ाते हैं और यज्ञ स्वयं करते तथा कराते 
हैं, दान देते और लेते हैं। ब्राह्मणों के शास्त्रोक्त कर्मों का पालन करते 
हैं।' आगे और आलड्ड्गरिक ढंग से अपने अन्दर एक राक्षस के प्रवेश 
को रोकते हुए कहा-- 
पूजिताः संविभक्ताश्च मृदवः सत्यवादिन:। 
ब्राह्मणा मे स्वकर्मस्था मा ममान्तरमाविश॥। 

'मेरे राज्य में ब्राह्यणों का आदर होता है, वे भी अपने कर्त्तव्य 
का निष्ठा से पालन करते हैं। मेरे राज्य के ब्राह्मण दयालु और सत्यवादी 
हैं, अत: तू मेरे अन्दर प्रवेश मत कर !' 

ब्राह्मणान्‌ परिरक्षन्ति संग्रामेष्वपलायिन: । 
क्षत्रिया मे स्वकर्मस्था मा ममान्तरमाविश॥। 

' मेरे राज्य के क्षत्रिय ब्राह्मणों के रक्षक हैं, युद्ध में शत्रु के सम्मुख 
वीरता से युद्ध करते हैं, अत: मेरे क्षत्रिय भी अपने कर्त्तव्य का पालन 
करते हैं। इसलिए तू मुझमें प्रवेश मत कर !' 

कृषिगोरक्षवाणिज्यमुपजीवन्त्यमायया । 
अप्रमत्ता: क्रियावन्त: सुवृत्ता: सत्यवादिन: ॥ 

'कृषि, गोपालन, व्यापार आदि काम सरलभाव से करनेवाले सदा 
जागरूक, निरन्तर क्रियाशील सदाचारी और सत्यवादी-- 

संविभागं दम शौच सौहदऊझ्लष व्यपाशिताः। 
मम जैश्या: स्वकर्मस्था मा ममान्तरमाविश।॥। 

उत्पादन का ठीक विभागश: उपभोग करनेवाले, जितेन्द्रिय, मन- 
वचन-कर्म से पवित्र, मित्रता का निर्वाह करनेवाले मेरे वैश्य भी कर्त्तव्य- 
परायण हैं । इसलिए तू मुझमें प्रवेश मत कर!” अन्त में और कहा-- 

न मे राष्ट्रे विधवा ब्रह्मबन्धुर्न ब्राह्मण: कितवो नोत चौरः। 

नायाज्ययाजी न च पापकर्मा न में भयं विद्यते राक्षसेभ्य: ॥ 

'मेरे राष्ट्र में कोई विधवा नहीं है, कोई ब्राह्मणद्वेषी ब्राह्मण नहीं 
है। कोई जुआरी और चोर नहीं है। कर्मकाण्ड से अनभिज्ञ कोई यज्ञ 
नहीं कराता और सारे राज्य में कोई भी पापी नहीं है। इसलिए मुझे 
राक्षसों से कोई डर नहीं है।' 

अआहाणा:ः क्षत्रिया वैश्या ह्ात्र शूद्राश्च धार्मिका: । 
नानावृष्टिभयं तत्र न दुर्भिक्षनज्न विभ्रम:॥ 

'जिस राज्य में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र धर्मपरायण होते 
हैं, वहाँ सूखा, अकाल और किसी दैवी विपत्ति का कोई डर नहीं होता।' 
कितनी निर्दोष और -पवित्र शासन-व्यवस्था है! ! 
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रघुवंश में रघु के राज्य का वर्णन करते हुए कालिदास लिखते हैं 
कि जब रघु के पुत्र का जन्म हुआ तो पुत्र-प्राप्ति की प्रसन्नता में महाराज 
ने आदेश दिया कि आज के दिन हमारे बन्दीगुहों में जितने भी बन्दी 
हों उन्हें राजकुमार के जन्मोत्सव की प्रसन्नता में छोड़ दिया जाय। इस 
पर कालिदास लिखते हैं-- 

न संयतस्तस्य बभूव रक्षितुर्विसर्जयेद्यं सुतजन्महर्षित: । 

' प्रजा के रक्षक रघु के राज्य में जेलख़ानों में कोई बन्दी नहीं था, 
जिसे बन्धनमुक्त करके वह पुत्रोत्सव में वृद्धि कर लेता।" इस कारण 
उसने कुछ हाथियों की श्रृद्डललाएँ कटवाकर और कुछ घोड़ों के रस्से 
खुलवाकर उन्हें स्वतन्त्र करके पुत्रोत्सव को मनाया। 

वैदिक संस्कृति के युग में यह था सामाजिक जीवन, जो इस समय 
के बड़े कहलानेवाले किसी भी राष्ट्र में नहीं है। सभी देशों में चोरी 
डाके, हत्या और बलात्कार जैसे जघन्य अपराध होते हैं। सन्‌ १९६२ 
में हिन्दी के विख्यात लेखक, अनुभवी सांसद स्व० सेठ गोविन्ददास 
अमरीका गए और ८६ मास तक निरन्तर घूमकर अमरीका की स्थिति 
का अध्ययन करते रहे । उन्होंने भारत में आकर अपने भ्रमण के विषय 
में ' धर्मयुग” में एक लेख लिखा जिसमें अमरीका के सरकारी कागज़ात 
के आधार पर जो अपराध-तालिका दी, उससे यह निष्कर्ष निकला कि 
अमरीका में एक मिनट से भी कम समय में एक बड़ा अपराध हो जाता 
है। इंग्लैण्ड में लोग चोरों से आतड्भित होकर अपने घर के सब सामान 
का बीमा कराके रखते हैं। 

सारे संसार का वायुमण्डल अशान्त और विक्षुब्ध है। वैज्ञानिकों 
का मस्तिष्क संहारक अमस्त्रों के आविष्कार में लगा हुआ है। एक देश 
के आविष्कृत अस्त्र के विषय में ज्यों ही दूसरे राष्ट्रों को सूचना मिलती 
है, उन-उन देशों के वैज्ञानिक उसकी अपेक्षा अधिक घातक अभस्त्र के 
अनुसन्धान में संलग्न हो जाते हैं। आज विश्व बारूदी सुरड्रः पर बैठा 
हुआ है। न जाने कब धमाका हो और संसार विनष्ट हो जाय ! 

मनुष्य को कृपथ से सुपथ पर विचार ही ला सकते हैं और वे 
जीवनदायी विचार वैदिक संस्कृति में ही हैं। इस संस्कृति में भौतिक 
उन्नति से कोई विरोध नहीं है। भारत के अतीतकाल में यहाँ भी भौतिक 
उत्कर्ष कम नहीं था। कतिपय अंशों में वैज्ञानिक उन्नति भी चौंकानेवाली 
थी। राम के राज्य का वर्णन करते हुए वाल्मीकि ने लिखा है-- 

_ अदंशमशकं राज्यं नष्टव्यालसरीसूपम्‌ ''--' राम के राज्य में 
मकक्‍्खी-मच्छर, साँप और बिच्छु सब समाप्त कर दिये थे।” इसका अर्थ 
है कि उनका रहन-सहन उच्चकोटि के ज्ञान से युक्त था। सम्पूर्ण राष्ट्र 
में किसी अविद्वान्‌ का न होना भी उन्नति की पराकाष्ठा है। उत्कर्ष की 
चरम सीमा पर समझे जानेवाले अमरीका में आज भी करोड़ों निरक्षर 
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हैं। ४ ।९।८३ के रविवासरीय “नवभारत” में '' अमेरिका का हर पाँचवाँ 
प्रौढ़ अनपढ़ '' है, शीर्षक से आलोक भट्टाचार्य का एक लेख प्रकाशित 
हुआ था। लेख के कुछ अंश इस प्रकार हैं-- 

*'हाल ही में अमेरिकी नागरिकों ने रोनाल्‍ड रेगन के उस प्रस्ताव 
के ख़िलाफ तीखोी प्रतिक्रिया ज़ाहिर की, जिसमें अमेरिकी राष्ट्रपति ने 
प्रौद़शशिक्षा के मद में ख़र्च होनेवाली राशि में ५० प्रतिशत की कटौती 
करते हुए उसे शस्त्रनिर्माण में जोड़ने की पेशकश की थी। अमेरिकी 
जनता का यह प्रतिवाद शिक्षा के प्रति उनके आग्रह का द्योतक नहीं 
माना जाना चाहिए, न ही इसे उनकी युद्ध-विरोधी मानसिकता के रूप 
में लिया जाना चाहिए। यह तो अमरीकी जनता द्वारा उस आसन्न घोर 
सहझ्डूट को रोकने के लिए तिरमिलाकर उठाया गया क़दम है, जो अशिक्षा 
के अभिशापस्वरूप निकट भविष्य में सारे अमेरिका को ग्रसने की तैयारी 
कर रहा है। वास्तव में न्‍्युक्लीय शक्ति और आधुनिकतम मारक अस्त्र- 
शस्त्रों से विश्व में सर्वाधिक सम्पन्न होने का दम भरनेवाला भौतिकता 
का मारा यह एकाधिकारवादी देश शिक्षा के सन्दर्भ में आज लगभग 
चरम विपन्नता के कगार पर खड़ा है और इस पर तुर्रा यह कि अशिक्षा 
के इस पझ्ले से मुक्ति के लिए अमेरिकी सरकार में वह तड़प नहीं दिखाई 
देती, जो सम्प्रति वहाँ के बचे-खुचे कुछ शिक्षितों ने दिखाई है। वैसे 
सरकारी आँकड़ों के अनुसार अमेरिका में निरक्षरों की संख्या १ प्रतिशत 
से भी कम है, लेकिन यहाँ यह जान लेना बहुत ही रोचक होगा कि 
अमेरिकी सरकार के आँकड़ाबाज़ों ने '“निरक्षर '” की परिभाषा क्या बना 
रक्‍्खी है। उनके अनुसार निरक्षर उसे ही कहा जाएगा, जिसने १४ वर्ष 
की उम्र पार कर लेने के बाद भी पाँचवीं कक्षा की पढ़ाई न की हो। 
ज़ाहिर है कि सरकार की इस परिभाषा को अमेरिका के शिक्षाविद्‌ और 
समाजसास्त्री नहीं मानते।”! 

हाल ही में टैक्सास विश्वविद्यालय ने अपनी “एडल्ट पऱरर्मिन्स 
लेवल प्रोजैक्ट '' योजना के अन्तर्गत जो सर्वेक्षण किया, उसके परिणाम 
चौंकानेवाले हैं । इस सर्वेक्षण के अनुसार सरसरी तौर पर जिन्हें चिट्ठी- 
पत्री भी पढ़नी नहीं आती, अमेरिका में ऐसे लोगों (यानि फंक्शनली 
इछ्विटरेट) की संख्या फिलहाल तीन करोड़ दो लाख है। तीन करोड़ 
सैंतालीस लाख लोग बिल्कुल ही पढ़ नहीं पाते। पाँच करोड़ इक्कीस 
लाख लोगों को दैनंदिन जीवन में काम आनेवाले प्राथमिक स्तर का 
हिसाब-किताब नहीं आता। चार करोड़ आठ लाख लोगों को सरकार 
के कर्त्तव्यों, नागरिकों के अधिकारों आदि के बारे में कोई ज्ञान नहीं 
है | 'यू०एस० न्यूज़ ऐंड वर्ल्ड रिपोर्ट” पत्रिका के अनुसार अमेरिका के 
हर पाँच प्रौढ़ व्यक्तियों में एक व्यक्ति व्यावहारिक रूप में बिल्कुल ही 
अनपढ़ है । न्यूयॉर्क शहर में किये गए एक साम्प्रतिक सर्वेक्षण के अनुसार 
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वहाँ १४ से २१ वर्ष की आयु-सीमा के तरुणों में से ८ प्रतिशत बिल्कुल 
ही निरक्षर हैं, दूसरे शहरों की हालत भी कमोबेश यही है। जो पढ़े- 
लिखे हैं उनकी शिक्षा का स्तर भी इतना घटिया है कि उन्हें वस्तुतः 
शिक्षित नहीं कहा जा सकता, भले ही वे साक्षर हों। सर्वेक्षण के अनुसार 
१३ प्रतिशत स्त्रातकों का शैक्षणिक स्तर छठी कक्षा के अनुकूल है। 
ओहियो विश्वविद्यालय के ४२ प्रतिशत छात्र-छात्राओं को उनके अंग्रेज़ी 
और गणित विषयों में निहायत कमज़ोर और अल्पज्ञान की वजह से 
विशेष कक्षाओं में जाने को बाध्य किया गया है। यही स्थिति मिसौरी 
विश्वविद्यालय की भी है। अमेरिका के प्रसिद्ध समाजशास्त्री और 
इतिहासकार डॉ० क्रिस्टोफर लैश के अनुसार '' कैलीफ़ोर्निया विश्वविद्यालय 
के ४० प्रतिशत से ६० प्रतिशत तक छात्र-छात्राओं को कमज़ोर अंग्रेज़ी 
को सुधारने के लिए विशेष कक्षाओं में जाना पड़ता है। विश्वविद्यालय 
में प्रवेश के लिए ली जानेवाली योग्यता-परीक्षा में ७५ प्रतिशत छात्र 
अनुत्तीर्ण होते हैं।”” यह है शैक्षणिक स्थिति इस बड़े राष्ट्र की। आज 
के इन बड़े राष्ट्रों की स्थिति को देखते हुए राजा अश्वपति और रामायण 
के समय का यह वर्णन कि सारे राज्य में कोई अविद्वान्‌ नहीं है, कितनी 
बड़ी चीज़ है! 

अतः मन्त्र में कहा गया है कि इस प्रथमा संस्कृति के आधार पर 
ही विश्व में सुख और शान्ति स्थापित हो सकती है। 


.. 


( ४१२) 
व्ठोरेनल्च्रे मडानू गुण ढेडा को व्वाध्रन खर्ख 
व्स्व्त्रे डैं? 
सत्यं बहदूतमुग्र॑ दीक्षा तपो ब्रह्मा यज्ञः प॑थिवीं धारयन्ति। 
सा नो भूतस्य भव्य॑स्य पत्न्युरु लोकं पृथिवी न॑: कृणोतु॥ 
--अथर्व० १२।१। १ 
ऋषि: -- अथर्वा ॥ देवता-- भूमि: ॥ छन्‍्द:-त्रिष्टुप्‌ ॥ 
अन्वय: --सत्यम्‌ बृहत्‌ ऋतम्‌ उग्रम्‌ दीक्षा तपः ब्रह्म यज्ञः 
पृथिवीम्‌ धारयन्ति। भूतस्य भव्यस्य पत्नी सा नः पृथिवी नः उरुम्‌ 
लोकम्‌ कृणोतु ॥ 
शब्दार्थ--( सत्यम्‌ ) सत्य ( बृहत्‌ ) उद्यम ( ऋतम्‌ ) सरल, निशछल 
व्यवहार ( उगद्रम्‌ ) वीरता ( दीक्षा ) नियमनिष्ठा, ( त्पः ) इन्द्रों की चिन्ता 
किये बिना कर्त्तव्यपालन ( ब्रह्म ) आस्तिकता € यज्ञ: ) मिलूकर काम 
करने की भावना [ये आठ गुण] ९ पृथिवीम ) मातृभूमि की स्वाधीनता 
को ( धारयन्ति ) धारण करते हैं, सुरक्षित रखते हैं ।( भूतस्य ) अतीतकाल 
की ( भव्यस्थ ) भविष्यत्‌ की ( पत्नी ) रक्षा करनेवाली ( सा ) वह ( नः ) 
हमारी ( पृथिवी ) मातृभूमि ( नः ) हमारे लिए ( उरुम्‌ ) विस्तृत ( लोकम ) 
क्षेत्र को ( कृणोतु ) करे। 
व्याख्या-- भारत को स्वाधीन हुए '३५ वर्ष हो गए, किन्तु देश की 
प्रगति और देशवासियों की मन:स्थिति को देखते हुए हालत सन्‍्तोषजनक 
नहीं कही जा सकती। अथर्ववेद के १२वें काण्ड का नाम पृथिवी सूक्त 
है । इसमें ६२ मन्त्र हैं । इन सभी मन्त्रों में देश के उत्थान, उसकी स्वाधीनता 
की रक्षा, नागरिकों के कर्त्तत्य आदि सभी बातों पर बहुत उच्चकोटि 
के विचार दिये गए हैं। हमारा विचारणीय यह मन्त्र पहला ही है। इस 
मन्त्र में राष्ट्रोत्थान के लिए नागरिकों में आठ गुणों का होना आवश्यक 
बताया गया है। उन सब गुणों पर संक्षेप से विचार कीजिये। स्वाधीनता 
की रक्षा और देश के विकास के लिए पहला गुण 'सत्य' बताया गया 
है। सत्य की अवहेलना करके कोई राष्ट्र न सशक्त हो सकता है और 
न समृद्ध । इसी रहस्य को समझकर हमारे ऋषि-महर्षियों ने 'सत्यमेव 
जयते ' का नारा बुलन्द किया था। भारत के नेताओं ने भी इसे ही अपना 
आदर्श माना था, किन्तु व्यावहारिक दृष्टि से हम इससे बहुत दूर चले 
गए हैं। आज हमारे जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में असत्य का प्राबल्य है। 
संसद-सदस्य और विधायक प्रारम्भ से ही असत्य का सहारा लेते हैं। 
निर्वाचित होने के पश्चात्‌ व्यय-चित्र की खानापूरी में ९५ प्रतिशत 
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हेराफेरी करते हैं। नागरिकों के व्यवसाय और व्यापार में पद-पद पर 
झूठ है। खाने-पीने की वस्तुओं में मिलावट की क्‍या कहें! वनस्पति 
प्री में हज़ारों टन गौ की चर्बी आयात करके मिश्रित कर दी, यह कितना 
जघन्य अपराध है! भारत जैसे देश में, जहाँ उसका बहुत बड़ा वर्ग गौ 
को पूजनीय समझता हो, उसे ही धोखा देकर गौ की चर्बी खिला दी 
जावे, इससे अधिक और पामरता नहीं हो सकती। 

देश की इन सभी बीमारियों की एक ही अचूक औषध है और 
वह है सत्य व्यवहार। अत: देश की परिस्थिति में परिवर्तन के लिए. 
आवश्यक है कि यहाँ का प्रत्येक नागरिक सत्यनिष्ठ हो । जो वह कहे, 
उस पर दूसरे को भरोसा और विश्वास हो। 

मन्त्र में दूसरी बात कही 'बहत्‌'। लोक में बृहत्‌ शब्द बड़े और 
महान्‌ के अर्थ में प्रचलित है, किन्तु यह शब्द संस्कृत की 'बृहू उद्यमने ' 
धातु से बना है, अत: इसका मुख्य अर्थ हुआ उद्यम, उद्योग। इस अर्थ 
की सद्भति इस प्रकार भी लगाई जा सकती है कि संसार में जो उद्योगी 
और पुरुषार्थी होते हैं, वे ही महान्‌ होते हैं। स्वाधीनता की रक्षा और 
देश की समृद्धि को बढ़ानेवाले इस दूसरे गुण की भी हमारे नागरिकों 
में बड़ी कमी है। यहाँ ९५ प्रतिशत लोग कामचोर हैं । सरकार के सभी 
संस्थान करोड़ों और अरबों के घाटे में हैं। काम करनेवालों में देश को 
ऊँचा और समृद्ध बनाने की उमड्भ नहीं है। हमारे चिन्तन और व्यवहार 
में श्रम का आदर नहीं है। हम परिश्रम करनेवाले को छोटा समझते 
हैं और कुर्सी तोड़नेवाले को बड़ा। यह व्यावहारिक त्रुटि भी श्रम के 
उत्साह में बाधक है। भारत का आदमी छुट्टी के निर्धारित समय से एक 
घण्टा पहले ही ढीला पड़ जाता है और समाप्तप्राय काम को भी अगले 
दिन के लिए छोड़कर छुट्टी कर लेता है। इसके विपरीत जापानी श्रमी 
यदि आधा घण्टा या घण्टा अधिक समय लगाने से काम पूरा होता हो 
तो वह उसे पूरा करके ही छुट्टी करेगा। यह सदगुण यहाँ के श्रमियों 
में भी होना चाहिए। 

इसके अतिरिक्त धार्मिक शिक्षा ठीक न मिलने के कारण भारतीय 
लोग भाग्य के भरोसे बैठे रहते हैं। इन्हें यह ज्ञान ही नहीं है कि प्रारब्ध 
बनता ही पुरुषार्थ से है। प्रारम्भ शब्द का ही भूतकाल प्रारब्ध है| प्रारम्भ 
किया पुरुषार्थ फल देने की स्थिति में पहुँचकर प्रारब्ध, भाग्य बन जाता 
है। यदि पुरुषार्थ ही नहीं करेंगे तो प्रारब्ध कैसे बनेगा ? वैदिक संस्कृति 
तो कहती है--'' कुर्वन्नेनचेह कर्माणि जिजीविषेच्छतश४ समा: '' 
(यजु०)--सौ वर्ष तक जीने की इच्छा करो, किन्तु काम करते हुए 
ही। अथर्ववेद कहता है--''कृतं मे दक्षिणे हस्ते जयो मे सव्य 
आहित: ''---यदि पुरुषार्थ मेरे दाएँ हाथ में है, तो सफलता मेरे बाएँ 
हाथ का खेल है। शास्त्रीय दृष्टि से कार्य के तीन भाग हैं--(१) 
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क्रियमाण, (२) सश्लित और (३) प्रारब्ध | काम प्रारम्भ होकर जबतक 
समाप्त नहीं हुआ उसे क्रियमाण कहते हैं | समाप्त होने पर जबतक फल- 
प्राप्ति की स्थिति नहीं आती, उसे सश्लित कहते हैं; सश्ञित का अर्थ है 
'जमा' और सश्ञजित कर्म जब फल देने की स्थिति में पहुँच जाता है 
तो उसे प्रारब्ध कहते हैं। उदाहरण से समझिये--एक कृषक फ़सल बोने 
की तैयारी के लिए खेत में हल चला रहा है और खेत के बिजाई- 
योग्य होने पर उसमें बीज बोता है--यहाँ तक के काम का नाम है 
क्रियमाण | बोया हुआ बीज अह्लूरित हुआ, फिर उसकी सिंचाई-गुडाई 
हुई और फ़सल पककर तैयार हुई--इतनी अवधि का नाम है सश्वित। 
बोया हुआ बीज किक. विकसित होकर फल देने की स्थिति में आ 
गया; अब इसके फ़सल काटकर और दाने- भूसा घर में ले आया-- 
इसका नाम हुआ प्रारब्ध। जो हल चलाकर खेती की तैयारी का काम 
प्रारम्भ किया था, उसका फल मिल गया, इसलिए इसे अब भूतकाल 
की क्रिया देकर कहेंगे, प्रारब्ध । 

एक किसान खेत में चने बोकर कहे कि यदि भाग्य में, प्रारब्ध 
में हुआ तो गेहूँ की ऐसी फ़सल होगी कि सब घर-द्वार पट जाएँगे। 
स्पष्ट है कि ये चिन्तन मूर्खतापूर्ण हैं। भाग्य में तो तूने चने बोए हैं 
वे ही मिलेंगे। इस विश्लेषण से यह सिद्ध है कि फल्त ज्योतिष का 
सारा गोरखधन्धा ठगाई के लिए है। अतः काम के पहले ग्रह-नक्षत्र 
की बात करना कोरी मूर्खता है। नीति के महानू्‌ विद्वान्‌ चाणक्य ने 
कौटिलीय अर्थशास्त्र में कहा है-- 

नक्षत्रमतिपृच्छन्तं बालमर्थो 5तिवर्तते । 
अर्थोहि अर्थस्य नक्षत्र कि करिष्यन्ति तारकाः ॥ 

'कार्यारम्भ के समय नक्षत्रों को पूछनेवाले बालक हैं, अपरिपक्व 
बुद्धि के हैं और ऐसों को कार्य में सफलता नहीं मिलती। जो काम 
जिस विधि से हो सकता है, वही अपनानी चाहिए, उससे ही काम होगा । 
उसमें ये आकाश के नक्षत्र क्या करेंगे 2! अत: देश के निर्माण के लिए 
देशवासियों में दूसरा गुण उद्योग करने का होना चाहिए। 

अब क्रमप्राप्त तीसरा गुण है 'ऋत '। सामान्यतया ऋत शब्द सत्य 
का पर्याय समझा जाता है, किन्तु वेद और औपनिषत्‌ साहित्य में यह 
सरल और निश्छल व्यवहार के लिए भी बहुधा प्रयुक्त हुआ है। समाज 
के स्वस्थ विकास के लिए इस गुण की बड़ी आवश्यकता है। इसके 
अभाव में दैनन्दिन व्यवहार में भी मनुष्य अनावश्यक उधेड़बुन में पड़ा 
रहता है। इस स्थिति में श्रम बढ़ जाता है और उपलब्धि कुछ नहीं होती, 
जैसे आजकल का अपने देश का राजनैतिक वातावरण है। प्रत्येक प्रदेश 
की शासकपार्टी गुटबन्दी की पकड़ में बुरी तरह जकड़ी हुई है। व्यर्थ 
का श्रम और चिन्तन देखना हो तो यहाँ देख लीजिये । बेचारा मुख्यमन्त्री 
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अपने प्रदेश की सुख-शान्ति की ओर कम और दिल्ली की तरफ़ अधिक 
देखता रहता है। गत अनेक वर्षों में यह देखने को मिला कि एक भले 
सांसद को दिल्ली से हटाकर प्रदेश का मुख्यमन्त्री बनाकर भेज दिया। 
जानेवाले ने भी यह समझा कि मेरा सम्मान बहुत बढ़ गया है, किन्तु 
एक वर्ष पूरा भी नहीं काट पाए और वह कहावत चरितार्थ हुई कि 
“'चौबेजी छब्बे होने गए थे, दूबे भी नहीं रहे ।'' संसद की मैम्बरी से 
त्यागपत्र दे ही बैठे थे, प्रादेशिक कुर्सी भी नीचे से साथियों ने खींच 
ली। “'फिरते हैं 'मीर' ख़्वार कोई पूछता नहीं ।'' यह प्रजातन्त्र की दृष्टि 
से भी कोई स्वस्थ परम्परा नहीं है। इसके विपरीत, जीवन में सरलता 
हो तो मिलकर प्रदेश की कठिनाइयों का समाधान करें। स्वाधीनता के 
इन ४० वर्षो में जनता को प्राथमिक आवश्यकताओं की निवृत्ति भी नहीं 
हो पाई। अनेक प्रदेशों के देहात में पीने का पानी भी सुलभ नहीं है। 
महिलाओं के लिए देहात में शोचालयों की व्यवस्था तो कहीं भी नहीं 
हो पाई। अत: देशवासियों में आत्मीयता और एकसूत्रता की दृष्टि से 
ऋत का, निष्कपटता का व्यवहार परमावश्यक है। 

इसके आगे आया “डउणग्रम्‌'-वीरता। यह गुण भी राज्य की सुरक्षा 
और स्थायित्व के लिए परमावश्यक है। सत्य की रक्षा के लिए शक्ति 
की परम आवश्यकता है। बुरी प्रकृति के व्यक्ति शक्ति के अंकुश से 
ही मर्यादित रह सकते हैं। संसार के प्रथम शासक और संविधान-निर्माता 
मनु ने दण्ड-शक्ति के प्रयोग पर विस्तार से प्रकाश डाला है-- 

दण्ड: शास्ति प्रजा: सर्वा दण्ड एवाभिरक्षति। 

दण्ड: सुप्तेषु जागर्ति दण्डं धर्म बिदुर्बुधा: ॥ --मनु० ७। १४ 

“दण्ड ही सब प्रजा पर शासन करता है, दण्ड ही जनता का संरक्षण 
करता है, सोते हुओं में दण्ड ही जागता है, अर्थात्‌ दण्ड के भय से 
चोरी-जारी नहीं होती, इन गुणों के कारण विचारशील मनुष्य दण्ड को 
ही धर्म कहते हैं।' 

यदि शासक के दण्ड का ह- #क न रहे तो-- 

दुष्येयु: सर्ववर्णाश्च सर्वसेतव: । 
सर्वकोकप्रकोपश्च भवेहण्डस्य विभ्रमात्‌॥--मनु० ७।२४ 

“दण्डभय के बिना सब वर्ण दूषित हो जावें, सब मर्यादाएँ छिन्न- 
छिन्न हो जावें | दण्ड का ठीक-ठीक प्रयोग न हो तो सारा समाज विक्षुब्ध 
हो जाबे।' अत: प्रजा की ठीक व्यवस्था शक्ति से ही सम्भव है। शक्ति 
के भय से दुष्ट निर्बल को सताएगा नहीं और निर्बल में भी यह साहस 
होगा कि वह अपने अधिकार की रक्षा के लिए उठ सके। क्षात्रशक्ति 
के दुर्बल होने पर बिचौलिये ही अपनी चौथ जनता से वसूल करने लगते 
हैं। बाहर के शत्रुओं से देश की रक्षा के लिए भी वीरता अनिवार्य है। 

मन्त्र में इससे अगला गुण बताया 'दीक्षा'। इस शब्द के धातु के 
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आधार पर “मौण्ड्य, इज्या, नियम, ब्रत और आदेश” ये पाँच अर्थ हैं। 
यहाँ इसका अर्थ “नियमनिष्ठा या नीति” लेना उचित होगा। देश की 
रक्षा और व्यवस्था के लिए नीति-निपुणता भी परमावश्यक है। इससे 
शक्ति का दुरुपयोग नहीं होगा और दूसरों के आक्रामक कामों का प्रतिरोध 
भी हो सकेगा। महाभारतकाल में योगिराज कृष्ण की नीति-निपुणता ने 
ही पाण्डवों को विजयी बनाया और मर्यादा की रक्षा की। चन्द्रगुप्त मौर्य 
के महामन्त्री चाणक्य का भी नीति-कौशल प्रसिद्ध ही है। 

इसके आगे एक बहुत महत्त्वपूर्ण गुण बताया “तप'। इसके भी 
धर्मशास्त्र और नीतिशास्त्र में अनेक अर्थ किये गए हैं और वे सभी 
महत्त्वपूर्ण हैं। गीता और योगदर्शन में द्वन्द्रहन, सुख-दुःख, हानि-लाभ 
आदि में विचलित न होकर चलते जाने का नाम तप कहा है। महाभारत 
में युधिष्ठिर ने तप का अर्थ किया है--''तपः स्वकर्मवर्तित्वम्‌' '-- 
“पूरी निष्ठा से कर्त्तव्यपालन' का नाम ही तप है। चाणक्य ने अपने सूत्र 
में तप की यह परिभाषा की है--''तपः सार इन्द्रियनिग्रह: ' “---तप का 
सार जितेन्द्रियता है। विलासी और ऐय्याश तप की पवित्रता को बनाए 
नहीं रख सकते। 

इसके आगे मन्त्र में आया “ब्रह्म '। इसके भी ईश्वर, वेद, विज्ञानादि 
अनेक अर्थ हैं, उनमें से यहाँ आस्तिकता और धार्मिकता का भाव ग्रहण 
करें । इस गुण के बिना व्यक्ति के व्यवहार में पवित्रता नहीं आती। हमारे 
प्रत्येक अच्छे और बुरे कर्म का साक्षी भगवान्‌ है, उससे मनुष्य बाहर 
के भले-बुरे कर्मों को तो बात ही क्‍या, मन के सटड्डल्प-विकल्प भी 
नहीं छिपा सकता। वह साक्षी भी ऐसा है कि जो अच्छे का अच्छा 
और बुरे का बुरा फल अवश्य देता है। यह ज्ञान होते ही मनुष्य अच्छे 
ही काम करेगा, बुरे नहीं; क्योंकि मनुष्य पाप भी तो लाभ और सुख 
की इच्छा से ही तो करता है। झूठ बोलता है तो सुख के लिए, चोरी 
आदि दुष्कर्म भी सुख की कामना से ही करता है। अत: राष्ट्र में धार्मिकता 
और आस्तिकता का प्रचार नितान्त आवश्यक है। भारत के प्राचीन आर्यो 
के जीवन में पवित्रता इन्हीं गुणों के कारण से थी। 'सैक्यूलर ' शब्द 
के हिन्दी अनुवाद “' धर्मनिरपेक्ष '”' ने और भी अधिक बिगाड़ किया है। 
संविधान की भाषा में ' असाम्प्रदायिक' अथवा “सम्प्रदायनिरपेक्ष ' शब्द 
का प्रचलन होना चाहिए। इस समय हमारे देश में दो सामाजिक दोष 
प्रबल हैं, एक ब्लैक मार्केटिंग और दूसरा रिश्वत। आपातकाल में भी 
ये दोनों दोष यथावत्‌ बने रहे। ये दोष यदि निर्मूल हो सकते हैं तो 
आस्तिकता से। 

श्री स्वामी स्वतन्त्रानन्द जी ने 'आर्यसमाज के महाधन'”' नामक 
पुस्तक में कुछ आर्यसमाजी कार्यकर्त्ताओं के जीवन की विशेष घटनाओं 
का उल्लेख किया है। उनमें से एक महापुरुष भक्त फूलसिंह थे, जिन्होंने 
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कन्या गुरुकुल खानपुर और गुरुकु भैंसवाल की स्थापना की। ये 
महानुभाव पटवारी थे और जिस प्रकार अन्य पटवारी किसानों से रिश्वत 
लेते हैं, ये भी लेते थे। इन्हें आर्यसमाज के सत्सड़्ों में जाने की रुचि 
हो गई। बुद्धि शुद्ध होने लगी और नियमित संध्या-हवन करने लगे। 
किन्तु जब भी संध्या करने बैठते, अन्दर से विचार आता कि एक ओर 
ईश्वर- भवन और दूसरी ओर रिश्वत! ये दोनों साथ-साथ कैसे चल 
सकते हैं 2? एक दिन निश्चय किया कि अब रिश्वत कभी नहीं लूँगा। 
थोड़े ही दिनों में इस बात की प्रसिद्धि हो गई और लोगों में उनका 
सम्मान बढ़ गया। किन्तु ज्यों-ज्यों मन पवित्र हुआ, थोड़ी-सी व्यावहारिक 
अशुद्धि भी चुभने लगी। अब भजन करने बैठे तो मन में विचार आने 
लगा, लोग तुझे महात्मा कहने लगे हैं--किन्तु तू हज़ारों रुपये लिये बैठा 
है! धीरे-धीरे इन विचारों के पकने पर एक दिन सर्विस के समय में 
लिये पैसों का योग लूगाया। इसके बाद अपनी कृषि-भूमि का मूल्य 
लगाया तो परिणाम यह निकला कि रिश्वत में लिये पैसों को चुकाकर 
निर्वाह के योग्य भूमि बच जाती थी। बस, भूमि बेच दी और नौकरी 
जिस गाँव से प्रारम्भ की थी और जहाँ-जहाँ रहे, सब स्थानों पर पहुँचकर 
रिश्वत में लिये पैसे हाथ जोड़कर वापस किये। लोग आश्चर्य से उनकी 
मुखाकृति को देखते थे और श्रद्धा से उनके चरण छूते थे। स्पष्ट है 
कि मनुष्य को इतना पवित्र तो आस्तिकता और धर्म के संस्कार ही कर 
सकते हैं। 

इसके आगे आठवाँ और अन्तिम गुण मन्त्र में गिनाया ' यज्ञ '-मिलकर 
काम करना। 

भारतीय अब इस कला को भूल गए हैं। इनका सम्मिलित कोई 
कार्य देर तक नहीं चलता। मिलकर चलने के लिए उदारता और 
निरभिमानता परमावश्यक है। सम्मिलित कार्य में क्षुद्र स्वार्थ की भावना 
तो आनी ही नहीं चाहिए,। 

यह शब्द 'यज्‌' धातु से बना है और इस धातु के देवपूजा, 
सड़तिकरण और दान, ये तीन अर्थ हैं। समुदाय में मिलकर काम करने 
के लिए इससे अधिक उपयुक्त दूसरा शब्द नहीं मिल सकता। जो देव 
हैं, विद्या, बल और आयु में बड़े हैं उनकी पूजा-आदर करो | यह समाज- 
सट्ड्टन का पहला सूत्र है। जो सद्भटटन इन बड़ों की अवहेलना करेगा, 
वह यज्ञ का विध्वंस करेगा। आप इन बड़ों का आदर करके स्वयं 
लाभान्वित होंगे। आपके विनयपूर्ण व्यवहार से वे द्रवित होकर आपको 
बड़े-से-बड़े वर देने को उद्यत हो जावेंगे। यदि देव ज्ञानी हैं तो बे तुम्हें 
अपने ज्ञान-कोष की कुजञ्ञलियाँ पकड़ा देंगे, विशेषकर विद्या के क्षेत्र के 
लिए तो यह और भी आवश्यक है। महर्षि मनु और आचार्य यास्क 
ने निरुक्त में कुछ श्लोकों द्वारा बड़े काव्यमय ढंग से इस तथ्य को प्रकट 
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किया है-- 

विद्या ह वै ब्राह्मणगमाजगाम गोपायमाशेवधिष्टेडहमस्मि । 

असूयकायानृजवेडयताय मां मा दा वीर्यबती तथा स्थाम्‌॥ 

विद्या ने विद्वान्‌ के पास आकर कहा--मैं तेरा कोष हूँ, इस कोष 
की सावधानी से रक्षा कर! इस कोष की कुझी किसी अनधिकारी को 
मत पकड़ा देना! कुछ निर्देश करते हुए बताया--असूयकाय, दूसरे के 
यश को देखकर जलने-कुढ़नेवाले को मुझे मत देना! ऐसा व्यक्ति पढ़- 
लिखकर पात्रों को भी ज्ञान के प्रकाश से वश्चित कर देगा। जो दूसरों 
की प्रतिभा को देखकर प्रसन्न हो, वही इस कोष का अधिकारी है | दूसरा 
कहा--अनृजवे, जो कपटी और कुटिल हो, वह भी मेरा अधिकारी नहीं 
है | ऐसा व्यक्ति भी अपनी कुचालों से समाज के वातावरण को विश्लुब्ध 
कर देगां। जो सरलऊू और निष्कपट हों, उन्हें ही मेरा अधिकार देना! 
तीसरे अनधिकारी का निर्देश किया--आलसी और प्रमादी को भी मुझे 
मत देना! ऐसे व्यक्ति भी अपनी विद्या के बल पर मुफ्त के गुलऊछर्ें 
उड़ाना चाहते हैं। जो परिश्रमी और तपस्वी हों “वही मेरे अधिकारी 
हैं।' ये सभी चेतावनियाँ बहुत महत्त्वपूर्ण हैं।तो सबसे पहले जो ज्ञान 
में बड़े हैं, उन्हें समाज में उचित आदर मिले। 

दूसरे नम्बर पर 'सड़ातिकरण '-बराबरवालों के साथ सौहार्द पूर्ण 
व्यवहार । क्रिया की प्रतिक्रिया अवश्य होती है। आपका औदार्यपूर्ण 
व्यवहार दूसरे को भी आपकी ओर आकृष्ट करेगा और आप दोनों 
समानता के आधार पर कार्यक्षेत्र में ठतरकर अवश्य लक्ष्य तक पहुँचेंगे। 

तीसरी बात है 'दान'। जो ज्ञान में छोटे हैं उन्हें सत्परामर्श देकर 
मार्ग दिखाओ ! जो बल में कम हैं उन्हें उनके कामों में शारीरिक शक्ति 
का व्यय करके सहारा दो, और जो विपन्न और निर्धन हैं उन्हें अपने 
श्रमार्जित धन में से उनके खडे होने योग्य सहारा दो! आपके धन का 
इससे उत्तम उपयोग क्‍या होगा कि एक उजड़ता परिवार बस जावे! 
लक्ष्मी चज्चला है, यह सदा रहनेवाली नहीं है, अत: इससे समय पर 
उत्तम कर्म कर लेना ही बुद्धिमत्ता है। उक्त तीनों विशेषताएँ मिलकर 
काम करने के लिए अनिवार्य हैं। कविवर रहीम का भी बहुत उचित 
परामर्श है-- 

पानी बाढ्यों नाव में. घर में बात्थो दाम। 
दोऊ हाथ उलोीचिये, यही सयानों काम॥ 

बुद्धिमान्‌ व्यक्ति की रूम्बी आयु का अनुभव भी बहुत महत्त्वपूर्ण 
होता है। जिस जानकारी को आप अनेक पुस्तकें पलूटकर प्राप्त करेंगे, 
उसे आप वयोवृद्ध से उसकी जीवन की अनुभव-पुस्तक से सरलता 
से उपलब्ध कर सकेंगे। ऐसे अनुभवी वयोवृद्धों के लिए किसी संस्कृत 
कवि ने बहुत सुन्दर कहा है-- 
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जीर्णएस्थय चन्दनतरो आमोद उपजायते॥ 

'लम्बी आयुवाले मनुष्य की बुद्धि उसी प्रकार परिपक्व हो जाती 
है, जिस प्रकार चन्दन के जर्जर वृक्ष में भी सुगन्‍्ध परिपक्व रहती है।' 
अत: समाज में इन अनुभववृद्धों का भी उचित सम्मानपूर्वक उपयोग 
होना चाहिए। इस प्रकार समाज के सभी प्रकार की योग्यतावाले व्यक्ति 
सद्भावना से अपने कर्त्तव्य का पालन करें तो ऐसा राष्ट्र सदा स्वाधीन 
और स्वावल्म्बी बना रहेगा। 

मन्त्र के उत्तरार्ध में कहा-- 

सा नो भूतस्य भव्यस्य पत्नी--'वह मातृभूमि हमारे भूत और 
भविष्यत्‌ की रक्षा करनेवाली हो ।' वर्त्तमानकाल तो एक झीना-सा पर्दा 
है, नहीं तो यह भूत और भविष्यत्‌ के गर्भ में ही रहता है। जातियाँ 
भी अपने अतीतकाल की अच्छाइयों और बुराइयों से शिक्षा लेकर वर्त्तमान 
का निर्माण करती हैं। अपने पूर्वजों के सदगुणों को हम अपने जीवन 
में धारण करें। हानि पहुँचानेवाली उनकी त्रुटियों को जीवन में न आने 
दें तो वर्त्तमान में श्रम करके हम अपने भविष्य को उज्ज्वल बना हेंगे। 
प्रसिद्ध इतिहासकार यदुनाथ सरकार ने इस विषय में बहुत महत्त्वपूर्ण 
बात कही है-- 

_विज्माणा$ ॥ए९ णा ताला 9४७४, ॥॥ पीला फ़ाटइशा। 00 तैला' शाप, '-- 
“जातियाँ भूत के आधार पर वर्त्तमान में काम करके भविष्यत्‌ का निर्माण 
करती हैं।' मन्त्र में यही कहा है कि वह मातृभूमि भूत और भविष्यत्‌ 
को सुरक्षित करके '“नः उरूं छोकं कृष्णोतु'” जीवन में सुविधा से सानन्द 
जीवन-यापन के लिए विशाल क्षेत्र और अवसर दे। 

प्रभु कृपा करें कि हम अपना कर्त्तव्य निभाकर मातृभूमि को समुन्नत 
करें। 

नसीबा जो जाया है अबके हमारा। 
बिके हाथ जिनके उन्हों मोल लेगे॥# 


..] 


( ४२ ) 
व्साम्प्रव्यायिक्ठ झागड़ों को मिटाकर दे को 
व्स्मछ्ह करने का उपत्य 
जन्‌ बिभ्रती बहुधा विवांचसं नानांधर्माणं पृथिवी यथौकसम्‌। 


सहस्त्रं धारा द्रविणस्य मे दुहां ध्रुवेर्व धेनुरनपस्फुरन्ती ॥ 
>-अथर्व० १२।१। ४५ 
ऋषि: -- अथर्वा ॥ देवता--पृथिवी ॥ छन्‍्दः-्रिष्टुप्‌ ॥ 

अन्वय: --विवाचसम्‌ नानाधर्माणम्‌ बहुधा जनम्‌ यथौकसम्‌ 
बिभ्रती पृथिवी अनपस्फुरन्ती श्रुवा धेनु इव द्रविणस्थ सहस्त्र धारा 
दुहाम्‌॥ 

शब्दार्थ--( विवाचसम्‌ ) विविध भाषाओं को बोलनेवाले 
( नानाधर्माणम्‌ ) अनेक विचार और क्रियाकलापवाले ( बहुधा ) बहुत- 
से और बहुत प्रकार के आकार-प्रकार और रज्ज-रूपवाले ( जनम ) 
लोगों को ( यथौकसम्‌ ) जैसे एक परिवार के छोटे -बडे एक घर में 
रहते हैं [उस प्रकार से] ( बिशभ्रती ) धारण करनेवाली ( पृथिव्री ) 
मातृभूमि ( अनपस्फुरन्ती ) बिना हिले-जुले, निश्चल ( श्षुता ) स्थिरभाव 
से खड़ी ( धेनु ड़ब ) गौ के समान ( द्रविणस्य ) धन की [ अन्न, फल, 
फूल, सोना, चाँदी, तांबा, लोहा आदि की] ( सहस्त्रं धारा ) जैसे गौ 
के स्तनों में से दुग्धधाराएँ निकलती हैं उसी प्रकार हज़ारों धाराएँ 
( दुहाम्‌ ) हमें प्राप्त हों। 

व्याख्या--यह हमारा दुर्भाग्य ही कहा जाएगा कि लम्बी दासता 
के बाद जब हमारी मातृभूमि स्वाधीन हुई तो दो टुकड़ों में विभक्त होकर | 
उस समय के हमारे कर्णधार दावे तो बढ़-बढ़के करते रहे कि हम भारत 
का विभाजन कभी नहीं होने देंगे। उस समय के सर्वोपरि नेता महात्मा 
गांधी ने तो यहाँ तक कहा कि देश का बाँटवारा नहीं होने दूँगा, चाहे 
मुझे अपना जीवन त्यागना पड़े, किन्तु देश का बँटवारा हुआ। 

यह विभाजन का कड़वा घूँट न चाहते हुए भी हमने इसलिए गले 
से नीचे उतारा था कि हिन्दु और मुसलमानों के प्रतिदिन के झगड़े मिट 
जाएँगे। मुसलमान अपनी बहिश्त का आनन्द लें और हिन्दु भारत में 
शान्ति से रहें । 

किन्तु हमारे नेताओं ने फिर अदूरदर्शिता को कि मुसलमानों को 
भी यहाँ रहने की अनुमति दे दी। मि० जिन्ना ने उस समय बड़ी 
व्यावहारिक बात कही थी कि विभक्त हुए पाकिस्तान के हिन्दु भारत 
में चले जाबें और भारत के मुसलूमान पाकिस्तान में आ जावें, किन्तु 
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हमारे नेताओं को आदर्शवाद के पागरूपन ने अन्धा बना दिया था। ये 
विभाजन के बाद भी वही घिसी-पिटी बातें कहते रहे ''कांग्रेस ने दो 
राष्ट्र के सिद्धान्त को कभी नहीं माना है।”' इनसे पूछा जा सकता है 
कि दो राष्ट्र के सिद्धान्त का जो कुपरिणाम देश का विभाजन है, यह 
तो आपने मान लिया, फिर उस सिद्धान्त का न मानना कैसे बचा रहा ? 
इस ग़लत निर्णय के परिणामस्वरूप वे मुसलमान यहीं रह गए जिन्होंने 
पाकिस्तान बनने के पक्ष में अपना मत प्रकट किया था। 

इस स्थापना के प्रमाण के लिए श्री अशोक मेहता द्वारा लिखित 
पुस्तक ““पोलिटिकल माइईँड ऑफ इण्डिया'” (भारत का राजनैतिक 
मानस ) नाम की पुस्तक को पढ़िये। इस पुस्तक में १९४७ के आम 
चुनावों के विश्लेषण से सिद्ध किया है कि इस निर्णायक निर्वाचन में 
९३ प्रतिशत मुसलमान मतदाओं ने मुस्लिम लीग और देश का विभाजन 
करने के पक्ष में अपना मत दिया था। जिन ७ प्रतिशत मुस्लिम मतदाताओं 
ने मुस्लिम लीग और पाकिस्तान के विरोध में मत दिया वे मुख्यतया 
पश्चिमी पंजाब, सिंध और पख्तूनिस्तान के थे। ये तीनों क्षेत्र अब 
पाकिस्तान में हैं। 

उस समय अखण्ड भारत की जनसंख्या में लगभग २३ प्रतिशत 
मुसलमान थे, परन्तु विभाजन के फलस्वरूप उन्हें अखण्ड हिन्दुस्तान 
की भूमि का लगभग ३० प्रतिशत भाग दिया गया और पाकिस्तान के 
नाम से इस्लामी राज्य बन गया। इस प्रकार भारत में बचे मुसलमानों 
का भारत पर कोई नैतिक आधार भारत की भूमि पर नहीं बनता, जैसा 
प्रसिद्ध विधिवेत्ता और विद्वान्‌ डॉ० भीमराव अम्बेडकर ने, उन्हीं दिनों 
में प्रकाशित प्रसिद्ध पुस्तक '' थॉट्स ऑन पाकिस्तान ”” में स्पष्ट लिखा 
था, नव उदित पाकिस्तान में बचे ढाई करोड़ हिन्दुओं की भारत में 
रह गए, ढाई करोड़ मुसलमानों के साथ अदलाबदली हो जानी चाहिए 
थी। यह सर्वोत्तम समाधान था।”' 

अब स्थिति अधिक उलझनपूर्ण हो गई। भारत में रहे ढाई करोड़ 
मुसलमान फल-फूलकर तीन गुने हो गए। सन्‌ १९५१ की जनसंख्या 
में मुसलमान लगभग ३ करोड़ थे जो १९६१ में ४ करोड़ बीस लाख, 
१९७१ में ५ करोड़ सत्तर लाख और १५९८१ में लगभग आठ करोड़ 
हो गए। इस समय भारत की जनसंख्या में मुसहूमान ११ प्रतिशत हैं । 
अबतक भारत में दो मुसलमान राष्ट्रपति बन चुके हैं, दो सुप्रीमकोर्ट 
के मुख्य न्यायाधीश | एक मुसलमान वायुसेना का प्रमुख और बीसियों 
मुसलमान राज्यपाल, न्यायाधीश, केन्द्र तथा प्रदेशों के मन्त्रो और 
मुख्यमन्त्री-पदों पर आसीन रहे हैं। बिहार, राजस्थान, महाराष्ट्र और 
मणिपुर जैसे हिन्दुबहुल राज्यों में भी समय-समय पर मुसलमान 
मुख्यमन्त्री रहे हैं। जिस मुस्लिम लीग ने “द्विराष्ट्र'' सिद्धान्त का 
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प्रतिपादन किया और राष्ट्र-विभाजन जैसा राष्ट्रद्रोही काम किया था, 
वह भी वर्षों से केरल राज्य की सत्ता में सहभागी रही है। 

देशभर में नयी-नयी मस्जिदें बन रही हैं। पुरानी मस्जिदों का 
जीर्णोद्धार हो रहा है। इन मस्जिदों में लूगो लाउडस्पीकर लोगों की नींद 
हराम करते रहते हैं। 

उधर दूसरी ओर पाकिस्तान में रहे हिन्दुओं की अवस्था देखिये | 
सन्‌ १९४७ में पश्चिमी पाकिस्तान में रहे हिन्दु और सिखों की संख्या 
एक करोड़ थी और वे वहाँ की उस समय की जनसंख्या के २३ प्रतिशत 
थे। अब उनकी संख्या बढ़ने की बात ही दूर है, ९० लाख से भी अधिक 
घटकर एक लाख से भी कम रह गई है और पाकिस्तान में उनकी हैसियत 
दूसरे दर्जे के नागरिक की है। 

पूर्वी पाकिस्तान में हिन्दु ३० प्रतिशत थे और उनकी संख्या लगभग 
डेढ़ करोड़ थी। पाकिस्तान की स्थापना के समय से अबतक वहाँ की 
आबादी दुगुनी हो गई है, किन्तु वहाँ के हिन्दु और बौद्धों को संख्या 
बढ़ने की तो बात ही क्‍या है, आधी भी नहीं रही है। 

भारत की उदारनीति और राजनैतिक पार्टियों के सत्ता में आने और 
रहने के प्रकोभन से मुसलमानों की मनोवृत्ति फिर दूषित हो गई है। 
गत कई वर्षों से उसी प्रकार के हिन्दु-मुसलमान के झगड़े होने लग 
गए हैं, जैसे अबिभाजित भारत में हुआ करते थे। मन्दिर की आरती 
और मस्जिद की अज़ान पर, भारत के विभिन्न नगरों में, यहाँ तक कि 
भारत की राजधानी दिल्ली में भी झगड़े होते हैं । मुसलमान अपनी संख्या 
के अनुपात में पुलिस और दूसरे अर्धसैनिक संगठनों में मुसलमानों की 
भर्ती की माँग कर रहे हैं। परिणाम यह है कि जिस अशान्ति से बचने 
के लिए राष्ट्र का विभाजन स्वीकार किया था, वह व्यर्थ गया। 

राजनेता वोट कटने और कुर्सी खिसकने के भय से मुसलमानों 
को खरी बात कहने में कतराते हैं और झगड़ा होने पर ऊपर की लीपा- 
पोती करते हैं। राष्ट्रहित में बनाए गए कानून को भी “शरीयत'' का 
राग अलापकर मुसलमानों पर लागू नहीं होने देना चाहते। परिवार- 
नियोजन लगभग सारा हिन्दुओं के करने से हो रहा है और मुसलमान 
राजनैतिक उद्देश्य से और अधिक सन्‍तान पैदा करके अपनी संख्या 
बढ़ाकर सत्ता हथियाने का स्वप्र देख रहे हैं। 

अरब राष्ट्रों से विभिन्न बहानों से पैसा लाकर निर्धन हरिजनों और 
पिछड़ी जातियों को प्रलोभन देकर मुसलमानों की संख्या को बढ़ाना 
भी उसी सत्ताप्राप्ति की योजना का ही एक अड्भ है। 

इसी प्रकार भारत में ईसाई मिश्नरियों को गतिविधियाँ भी कम 
भयड्भूर नहीं हैं। जहाँ-जहाँ उनका प्रभाव है अथवा होता जाता है, वहीं 
राष्ट्रद्रोह के पतड़े उठने लगते हैं। 


३६८६ श्रुति-सौरभ 
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अबेर-सबेर यदि भारत को सुरक्षित रखना है तो इनके अधिकारों 
को सीमित करके राष्ट्र को बचाना होगा। जो यहाँ सन्तुष्ट नहीं हैं, उन्हें 
कहना होगा कि वे अपने बहिश्त में जाकर बस सकते हैं। यह होते 
ही उनके चिन्तन और व्यवहार की दिशा बदल जाएगी और अन्य 
नागरिकों के समान देशहित के कार्यों में रुचि लेने लगेंगे। 

आख़िर रहीम भी मुसलमान था, किन्तु भारतीयता के रज् में रँगा 
हुआ था। नवाबी छिनने पर सझ्छूट के दिन काटने रहीम चित्रकूट पर 
पहुँचे । वहाँ पहुँचते ही उन्हें भगवान्‌ राम के वनवास के समय चित्रकूट 
में रहने का स्मरण हो आया और कहा-- 

चित्रकूट में रामि रहे, रहिमन अवधनरेश। 
जापे विषता परत है, सो आवत यहि देश॥ 

आज के मुसलमान के समान न उन्हें मक्का याद आया और न 
मदीना। उर्दू के शायर साहिर लुध्यानवी ने भी बड़ा सनन्‍्तुल्ति दृष्टिकोण 
उपस्थित करते हुए लिखा था-- 

निरहमना! / नालये-नाकूस” मस्जिद तक भी पहुँचा दे। 
बुरा क्‍या है मगुअज्जिन' थी आयर बेदार* हो जाए॥ 

स्वाधीन भारत के राष्ट्रिय विश्वविद्यालयों में इस प्रकार का ही 
तायुमण्डछ बनाना चाहिए, किन्तु भारत के भाग्यविधाता, अलीगढ़ 
विश्वविद्यालय को राष्ट्रिय विश्वविद्यालय की घोषित करते हैं, देश का 
करोड़ों रुपया व्यय करते हैं और साथ ही यह अनुमति भी देते हैं कि 
वह अपनी मुस्लिम चरित्र की विशेषताओं को बनाए रक्खे। जहाँ तक 
इस्लामिक साहित्य के अध्ययन-अध्यापन की बात है, उस पर किसी 
को आपत्ति नहीं हो सकती, किन्तु यहाँ तो मुस्लिम चरित्र से अभिप्राय 
भारतीय संस्कृति से विद्वेष है। इसको कैसे सहन किया जा सकता है? 

यदि भारत के मुसलमान, ईसाई, बौद्ध, पारसी आदि इस देश को 
अपनी पवित्र मातृभूमि मानकर रहना चाहें तो इस मन्त्र में बहुत ही 
महत्त्वपूर्ण परामर्श दिये गए हैं। इस भावना से विद्वेष की काली घटाएँ 
छेट जाएँगी, देश की स्वाधीनता का प्रखर अंशुमाली अपने दिव्य आलोक 
से भारत के कोने-कोने को दीप्त कर देगा। 

मन्त्र में कहा गया है कि जैसे एक परिवार में काले, गोरे, लम्बे 
और ठिगने मिलकर रहते हैं, जैसे परिवार में उग्र, सहनशील, भिन्न- 
भिन्न मनोवृत्ति के सदस्य तालमेल बैठाकर परिवार को चलाते हैं, उसी 
अकार नानाधर्माणम्‌''--भिन्न-भिन्न प्रकार के मन्तव्यवाले, 
'“विवाचसम्‌! '-- अनेक प्रकार की भाषा बोलनेवाले भी "' यथौकसम्‌ ! '-- 


१. पुजारी जी! ऐ विद्वान्‌ १. पुजारी जी! ऐे विद्वान लोगो ब्राह्मणो। २ शह प्याय 4 7 उसपर | जाहाणो ' २. शद्भु-ध्वनि; ३. मुल्ला, मस्जिद 
में अज़ान देनेवाला; ४. जाग्रत, ज्ञानवन्त। 
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जैसे एक परिवार और घर में रहते हैं, उसी प्रकार ' ' पृथिवी ' '--मातृभूमि 
पर भी उसी सौहार्द-स्नेह से रहें। 

यदि किसी देश का यह सौभाग्योदय हो जावे तो मन्त्र के उत्तरार्ध 
में कमाल की उपमा देकर कहा--जैसे कामधेनु दुधारू गौ अपने पेरों 
को अविचल जमाकर अपने चारों स्तनों से दूध की धारा बहा देती है, 
उसी प्रकार यह मातृभूमि-रूपी गौ अपने दुग्धरूप अमूल्य रत्न, सोना, 
चाँदी, तांबा, लोहा, गन्धक, अभ्रक, कोयला, पैट्रोल, अन्न, औषध, फूल- 
फलादि रूप दुग्ध की धाराओं से देश को तृप्त और आप्लाबित कर दे। 
प्रभु कृपा करें कि भारत के नागरिक वेद के इस उपदेश के अनुसार 
अपना विचार और आचार बनाकर स्वर्ग का आनन्द लें। 


.]..) 


( ४३) 
प्रभु ढेव्रें का देद है 
देवो देवानामसि मित्रो अद्ध॑तो वसुर्वस॑नामसि चारुरध्वरे । 
शर्मन्त्स्थाम॒ तब॑ सप्रथ॑स्तमेउग्नें सख्ये मा रिंघामा बयं तव॑॥ 
-ऋग्वेद १।९४। १३ 
ऋषि:--कुत्स आड्/डिरस: ॥ देवता--अंग्रि: ॥ छन्‍्द: --विराड्जगती ॥ 
अन्वय:--हे अग्ने देवानाम्‌ देव: असि अदभुत: मित्र: वबसूनाम्‌ 
वसु: असि। अध्वरे चार: वयम्‌ तब सप्रथस्तमे शर्मन्‌ स्थाम तव 
सख्ये मा रिषाम।॥। 
शब्दार्थ--हे ( अग्ने ) हे प्रकाशस्वरूप! ( देवानाम्‌ ) देवों का 
( देव: ) देव ( असि ) है। ( अद्भुत: ) विचित्र ( मित्र: ) मित्र ( बसूनां 
वसु: ) धनों का धन ( असि ) है। ( अध्वरे चार: ) यज्ञ में तू सुशोभित 
'है। ( वयम्‌ ) हम ( तब ) तेरी ( सप्रथस्तमे शर्मन्‌ ) अति विस्तृत शरण 
में ( स्थाम ) हों और ( तब सख्ये ) तेरी मित्रता में ( मा रिषघाम ) हम 
नष्ट न होवें। 
व्याख्या--वह प्रभु प्रकाशस्वरूप है। संसार में भौतिक और ज्ञान 
का प्रकाश उसी की कृपा से हमें प्राप्त है। उसने यदि अपने प्रकाश की 
व्यवस्था न को होती तो हम आँखें रहते हुए भी अन्धे रहते। हमारी 
आँखें उसी के प्रकाश की सहायता से देखती हैं। दिन में सूर्य के प्रकाश 
में और रात्रि को दीपक, विद्युत्‌ आदि, अर्थात्‌ अग्रि की सहायता से 
हम देख पाते हैं। यंदि यह प्रकाश का प्रबन्ध न होता तो हम अन्ध- 
समान होते। जैसे हमारी आँखों के लिए उसने भौतिक प्रकाश का प्रबन्ध 
किया, इसी प्रकार हमारी बुद्धिरूपी आँख से देखने के लिए, जानने के 
लिए, अपने पवित्र ज्ञान का प्रकाश बेदों के रूप में ऋषियों के अन्त:करण 
में किया। यदि उसने अपने इस ज्ञान के प्रकाश से हमें अनुग॒हीत न 
किया होता तो हमारी अवस्था पशु और पक्षियों से भी बुरी होती। न 
कोई हमारी भाषा होती और न कर्त्तव्य-अकर्त्तव्य का ही कुछ विवेक 
होता। अत: वह प्रकाशस्वरूप है। वह प्रभु देवों का देव है। जड़ और 
चेतन देव उसी से दिव्यता लेकर संसार का उपकार कर रहे हैं सूर्य 
में प्रकाश और उष्णता, चन्द्रमा में वही प्रकाश शीतलतायुक्त, अग्रि में 
दाहकता, वायु में वेग और शोषणशक्ति, इन सब जड़ देवों में यह दिव्यता 
उसी महान्‌ देव की है। उपनिषद्‌ में बड़े रोचक ढंग से इस विषय को 
स्पष्ट किया है। अग्नि ने कहा--' मुझमें भयड्डःर दाहक शक्ति है, मैं संसार 


प्रभु देवों का देव है दाद 
को भस्म कर सकती हूँ।” अग्नि की इस गर्वोक्ति को सुनकर उसके सामने 
एक तिनका रखकर कहा गया, इसे जलाकर दिखाओ । अग्नि पूरे पराक्रम 
से तिनके को भस्म करने के लिए झपटी, किन्तु कुछ नहीं कर सकी 
और लज्जित होकर अनुभव करने लगी कि यह दाहक-शक्ति मुझमें मेरी 
नहीं, किसी और की थी। इसी प्रकार वायु को बड़ा अभिमान था कि 
वह संसार को उड़ा और सुखा सकता है । उसकी ओर भी वही तिनका 
आगे कर उड़ाने को कहा। तिनके को उड़ाने के लिए वायु अपने पूरे 
वेग से उसकी ओर बढ़ा, किन्तु वह उसको हिला तक न सका। उसने 
भी लज्जित होकर अनुभव किया कि उसमें भी वेग और शोषण-शक्ति 
उस महादेव की ही है। इस प्रकार सार यह निकाला गया है कि जड़- 
देवों में जो भी शक्ति दिखाई देती है, यह सब उसी की है। इसी प्रकार 
ईश्वर के भक्त महात्माओं में जो लोकोत्तर गुण दिखाई देते हैं, ये सब 
भी उसी की आराधना से, उसी से प्राप्त किये हैं, अन्यथा मनुष्य के 
पास क्या था ? इसलिए मन्त्र में पहली बात कही--' ' देवो देवानामसि ' '-- 
तू देवों का देव है। इसके आगे कहा--'' अदभुतः मित्र: ''--आप 
विचित्र मित्र हैं । आपकी मित्रता में जो विशेषता है, वह संसार में उपलब्ध 
नहीं है। संसार में मनुष्य किसी का मित्र होता है, किसी से उदासीन 
रहता है और किसी का शत्रु भी होता है। कोई भी व्यक्ति कितना ही 
ऊँचा क्‍यों न उठ जावे, किन्तु वह सबका मित्र नहीं हो सकता। वह 
सब मनुष्यों को और प्राणिमात्र को अपनी ओर से मित्र समझ सकता 
है, किन्तु वे सब भी उसे अपना मित्र समझें यह सम्भव नहीं है। संस्कृत 
के किसी कवि ने इस विषय में बहुत महत्त्वपूर्ण बात कही है-- 
मुनेरपि वनस्थस्य स्वानि कर्माणि कुर्व॑तः । 
उत्पद्यन्ते त्रय: पक्षा मित्रोदासीनशत्रव:ः ॥ 

“एक साधु भी जो जड्भल में झोंपड़ी बनाकर स्वाध्याय और भजन 
में संलग्न रहता है, संसार में कुछ लोग उसके पवित्र जीवन में श्रद्धालु 
बनकर उससे मित्रभाव से बरतते हैं, कुछ लोग उससे उदासीन रहते 
हैं और कुछ अकारण उसके शत्रु बन जाते हैं।' यह संसार का स्वरूप 
है। किन्तु प्रभु तो सभी का मित्र है, इसीलिए वह अद्भुत है। संसार 
में लोग अपने स्वार्थ को देखकर भी मित्रता जोड़ते हैं, पर प्रभु के लिए 
यह भी नहीं है, इसलिए वह अद्भुत है। सांसारिक मित्रता के लिए 
एक स्तर भी अपेक्षित है; किसी लखपति की किसी अकिंचन से मित्रता 
नहीं होती, पर भगवान्‌ का स्तरेहपात्र॑ बनने के लिए हृदय की सात्त्विकता 
और पवित्रता की आवश्यकता है, किसी बाह्याडम्बर की नहीं। इन सब 
कारणों से वह अद्भुत मित्र है। मन्त्र में तीसरा विशेषण है ''बसुर्‌ 
वसूनामसि ' '--वह प्रभु धनों का धन है। वसु का शब्दार्थ है बसानेवाला | 
यदि हृदय में पवित्रता और सात्त्विकता न हो तो दुनियावी पैसा भी बसाता 
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नहीं, उजाड़ता है; अनेक प्रकार के व्यसन पैसेवालों को लग जाते हैं, 
जो मन को अशान्त और शरीर को श्रान्त कर देते हैं। किन्तु तुम्हारी 
भक्ति का ऐश्वर्य वह ऐश्वर्य है कि जिसे पाने के लिए तेरे भक्त साम्राज्य 
ठुकराकर और महलों को त्यागकर जड्जलों में जा पड़ते हैं, इसलिए 
सच्चा और तृप्तिकारक धन आपकी भक्ति का ही धन है। यज्ञादि धार्मिक 
कार्यो की पवित्रता और शोभा भी प्रभु के कारण है। जहाँ आप नहीं, 
वे धर्म दम्भ और ढोंग बन जाते हैं, उस अवस्था में उनसे उत्थान न 
होकर पतन होता है। ''तव सप्रथस्तमे ' '--तेरी विस्तृत विश्वव्यापिनी 
छत्रछाया में, तेरे संरक्षण में ''शर्मन्‌ स्यामे ' '--सुखी रहें । ''त्तव सख्ये 
मा रिषाम ''--तेरी मित्रता में नष्ट न हों। प्रभु के मित्र बनने पर विनाश 
कैसा ? संसार में भी विद्वानों के मित्र उनकी सद्गभति में रहकर अज्ञानता 
से पीछा छुड़ाकर बहुज्ञ और बहुश्रुत बन जाते हैं। बलवानों के मित्र 
शज्नुओं से निर्भय हो जाते हैं और इसी प्रकार श्रीसम्पन्नों के मित्र अपनी 
दरिद्रता से पीछा छुड़ा लेते हैं।फिर आप जैसे मित्र को पाकर जो ज्ञानबल 
और ऐश्वर्य का भण्डार है, तेरा भक्त नष्ट कैसे हो सकता है? 

आप इतनी ही कृपा करें कि हम सुपथ पर चलकंर शुभकर्म करते 
हुए आपके स्न्रेह के पात्र बने रहें। 
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स्रेन्ए्पत्रि के गुण 
अभि गोत्राणि सहसा गाहमानो 5द॒यो वीरः शतमन्युरिन्द्र:। 


दुश्च्यवन: प॒तनाषाडयुध्यो 5स्माकश्सेनां अवतु प्र युत्सु ॥ 
&5चआअजु:० ५७। ३९ 

ऋषि: --अप्रतिरथ: ॥ देवता--इनन्‍्द्र: ॥ छन्‍्दः--निचृदार्षत्रिष्टुप्‌ ॥ 

अन्वय: ---सहसा गोत्राणि अभिगाहमान: अदय: वीर: शतमन्युः 
दुश्च्यवन: पृतनापाड्‌ अयुध्य: इन्द्र: युत्सु अस्माकं सेना प्र अवतु॥ 

शब्दार्थ--( सहसा ) शीघ्र तथा शजत्रु-पराजयकारी बल से 
( गोत्राणि ) शत्रुओं के कुलों पर ( अभिगाहमान: ) आक्रमण करता 
हुआ ( अदय: ) दयारहित ( वीर: ) वीर ( शतमन्यु: ) सैकड़ों प्रकार 
से शत्रु पर कोप प्रकट करने में समर्थ ( दुश्च्यवन: ) शत्रु से विचलित 
न होनेवाला ( पृतनाषाड्‌ ) शत्रु-सेनाओं से युद्ध करने में समर्थ ( अयुध्य: ) 
युद्ध में शत्रुओं से अजेय ९ इन्द्र: ) सेनापति ( युत्सु ) संग्रामों में और 
योद्धाओं के बीच में ( अस्माकम्‌ ) हमारी ( सेना: ) सेनाओं की ( प्र 
अवबतु ) उत्तम प्रकार से रक्षा करे। 

व्याख्या--यजुर्वेद के इस मन्त्र में सेनापति के नौ महत्त्वपूर्ण गुण 
गिनाए गए हैं। 

सेनापति में पहला गुण “' इन्द्र ' '--' परम वीरता के ऐश्वर्य से सम्पन्न ' 
होना चाहिए । चाहे शत्रु-सेना कितनी भी क्‍यों न हो, उसे देखकर उसमें 
उत्साह की कमी नहीं आनी चाहिए। सेना की यह एक स्वाभाविक 
प्रक्रिया है कि--एक ओजस्वी सञ्ञालक अपनी अदम्य उत्साहशक्ति और 
वीरता से सारी सेना में वीरता का सझ्जार कर देता है, और जहाँ सेनापति 
निरुत्साही और दब्बू हो, वहाँ बहुत बड़ी सेना के भी पैर उखड़ जाते 
हैं और उसमें भगदड़ मच जाती है। बांग्ला देश में गत भारत और पाक 
य्रुद्ध में पाकिस्तान का सेनापति ही हिम्मत हार गया था और पाकिस्तान 
की लगभग एक लाख सेना ने घुटने टेककर हथियार डाल दिये थे। 
स्वाधीनता के बाद से चीन और पाकिस्तान के साथ भारतीय सेना कौ 
जितनी भी मुठभेड़ें हुई, भारतीय सेनापति और सैनिक इस कसौटी पर 
खरे उतरे। चीन के युद्ध में बारतीय सेना शस्त्रों के अभाव में तिल- 
तिल कटके तो मर गई, किन्तु पीछे पैर रखने का नाम नहीं लिया । वीरता 
की कसौटी विजय नहीं है । वीरता की परख तो यह है कि अपनी मान- 
मर्यादा की रक्षा और कर्त्तव्यपालन के लिए अपने जीवन को निर्मोही 
होकर तिनके के समान तोड़ फेंके। 
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*' भारतीय वीर '”' नामक राजस्थान के इतिहास की पुस्तक में स्व० 
आर्यविद्वान्‌ पं० शिव शर्मा जी ने एक घटना लिखी है-- 

बादशाह अकबर के यहाँ एक मुस्लिम देश का शासक अतिथि 
के रूप में आया हुआ था। बादशाह की फ़ौजें सलामी देती हुई बादशाह 
और मेहमान के सामने से गुज़र रही थीं। बादशाह सब सेनाओं का 
परिचय देते जा रहे थे। सब सेनाओं के बाद राजपूतों की फौज आ 
गई। बादशाह ने धीरे से मेहमान को कहा--' मेरी यह सेना अद्वितीय 
है। मेरे सारे साम्राज्य की यह रीढ़ है।' मेहमान ने सुनकर उत्तर दिया-- 
'चेहरे-मोहरे और डीलडौल में पठानों और मुगलों के सामने कुछ जँचते 
तो हैं नहीं, पर आप ठीक ही कहते होंगे!” आगन्तुक मेहमान की यह 
बात सामने से गुज़र रहे दो वीर युवक राजपूतों ने सुन ली और मार्च 
के बाद भोजन के समय जब सब वीर एकत्र हुए तो इस बात की चर्चा 
चल पड़ी। खाने का थाल छोड़कर अधिकांश वीर कहने लगे, 'फिर 
तो हम उसे वीरता दिखाकर ही खाना खावेंगे।' इस पर उन दो वीर 
युवकों ने, जो मेहमान से उस बात को सुनकर आए. थे, सब साथियों 
से कहा--' इतनी-सी बात के लिए सबको भोजन छोड़ने की क्‍या 
आवश्यकता है ? हम दोनों जाते हैं और उसे राजपूतों की वीरता का 
प्रमाण दे आते हैं।' वे दोनों गए और बादशाह के पास यह समाचार 
भिजवाया कि हम बादशाह के मेहमान को राजपूती वीरता का नमूना 
दिखाना चाहते हैं | बादशाह ने अनुमति दे दी और ये दोनों युवक, बादशाह 
और मेहमान के सम्मुख आमने-सामने से घोड़ों को बढ़ाते हुए आए 
और एक-दूसरे ने अपनी बर्छी की नोक सामनेवाले की छाती में जमाकर 
घोड़ों को एड़ लगा दी। बर्छी छाती से पार हो गई और फल के बाद 
बाँस भी छाती चीरता हुआ आगे चला गया। जब दोनों घोड़ों के सिर 
जुड़ गए और ये दोनों भी एक-दूसरे की तलवार की पहुँच में आ गए 
तो दोनों ने कड़ककर मेहमान को कहा--' वीरता रूम्बे-चौडे डीलडौल 
में नहीं होती, वीरता की तो कसौटी यह है कि अपनी बात पर अपने 
जीवन को निछावर कर दे। हम दोनों उसी राजपूती वीरता का प्रमाण 
दे रहे हैं। अब आगे से किसी राजपूत वीर की वीरता पर सन्देह मत 
करना !” यह कहकर दोनों ने तलवारें म्यान से निकाल लीं और एक- 
दूसरे का सिर काटकर भूमि पर गिरा दिया। 

तो वेद ने सेनापति का पहला गुण बताया कि जो वीरता का अथाह 
सागर हो। दूसरा गुण--'' गोत्राणि सहसा अभिगाहमान:ः ''--जो शत्रु 
पर पूरी शक्ति से और शीघ्र आक्रमण करनेवाला हो। युद्ध में इस बात 
का भी महत्त्व है। लोक में ““पहले मारे सो मीर”” कहावत एक ठोस 
अनुभव रखती है। इससे शत्रु अपनी रक्षा की चिन्ता में ही उलझ जाता 
है और कुछ सँभलने के बाद ही प्रत्याक्रमण की स्थिति आती है। 
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आक्रमण भी पूरी शक्ति से होना चाहिए, शत्रु को निर्बल समझकर कुमुक 
ही थोड़ी भेजी, आक्रमण ही ढीला हुआ तो ये त्रुटियाँ शत्रु का हौसला 
बढ़ानेवाली होती हैं। 

आचार्य चाणक्य ने अपनी नीति में मनुष्य को परामर्श दिया है 
कि उसे जीवन में सफलता के लिए पशु और पक्षियों से कुछ गुण सीखने 
चाहिए-- 

सिंहादेक॑ बकादेकं शिक्षेच्चत्वारि कुक्कुटातू। 
वायसात्पञ्नशिक्षेच्य षद्शुनस्त्रीणि गर्दभात्‌॥ 

“एक सिंह से, एक बगुले से, चार मुर्गे से, पाँच कौए से, छह 
कुत्ते से और तीन गधे से।” चाणक्य ने इन पशु-पक्षियों के गुणों के 
विषय में कहा है-- 

य एतान्‌ विंशति गुणानाचरिष्यति मानव:। 
सर्वावस्थास्‌ कार्येष्वजेय: सो भविष्यति॥ 

“जो मनुष्य इन बीस गुणों के ऊपर आचरण करेगा, वह किसी 
भी अवस्था में और किसी भी कार्य में असफल नहीं हो सकता।' उनमें 
से प्रसड्भरप्राप्त एक सिंह का गुण हमारे विषय से सम्बन्धित है-- 

प्रभूतं॑ कार्यमल्पं वा यन्नर: कर्तुमिच्छति। 
सर्वारम्भेण तत्‌ कार्य सिंहादेकं प्रचक्षते॥ 

“चाहे काम बड़ा हो, चाहे छोटा, मनुष्य जिस काम को करना 
चाहता है, उसे पूरी शक्ति और तैयारी से करना चाहिए। यह एक गुण 
जीवन में शेर से सीखे।' शेर चाहे हाथी पर आक्रमण करे और चाहे 
ख़रगोश पर, वह आक्रमण पूरी शक्ति से ही करेगा। 

'मुगलकाल का क्षय! पुस्तक में श्री इन्द्र विद्यावाचस्पति ने लिखा 
है कि--दिल्ली का बादशाह बहादुरशाह जीवन के अन्तिम दिनों में लाहौर 
में सेना के साथ गया हुआ था। बहादुरशाह के चार लड़के-- अज़ीमुश्शान, 
रफ़ीउश्शान, जहाँदारशाह और जहानशाह थे । बादशाह इनमें से रफीउश्शान 
को सबसे अधिक प्रेम करता था और वह लगभग निश्चित था कि गद्दी 
का उत्तराधिकारी वही बनेगा। बहादुरशाह अन्तिम समय में रावी के 
किनारे गड़े ख़ेमे में थे और बड़े दोनों बेटे अज़ीमुश्शान और रफ़ीउश्शान 
चारपाई के पास बेठे थे। बादशाह का शरीरान्त हो गया। रफ़ीउश्शान 
ने अपने को बादशाह घोषित कर दिया और बाजे बजाने का आदेश 
दे दिया। रफीउठश्शान साहसी और वीर था, किन्तु सोचता इतना था और 
काम आरम्भ करने में इतनी देर करता था कि प्राय: उसके काम अधूरे 
रह जाते थे। अज़ीमुश्शान विछासी और डरपोक था। रफीउश्शान के 
हाथ में जड़ाऊ दस्ते की तलवार थी, उसने वह चद्युमानी प्रारम्भ कर दी। 
यह देखकर अज़ीमुश्शान के होश उड़ गए। जल्दी में जूते पहनने का 
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साहस भी नहीं कर सका और उठकर भागा। आगे बढ़ा तो ख़ेमे के 
द्वार से टकराकर पगड़ी गिर गई | उसने डर के मारे उसे उठाने की हिम्मत 
भी नहीं की और ज्योंही आगे बढ़ा, ख़ेमे की रस्सी में पैर उलझ गया 
और धड़ाम से गिर पड़ा। फिर उठ करके भागा। ऐसी बादशाहत की 
नींव जमानेवाले बाबर को यह कभी विचार भी नहीं आया होगा कि 
उसके वंश में ऐसे-ऐसे वीर ( ?) पैदा होंगे। 

उधर बहादुरशाह का वज़ीर ज़ुल्फिकार अली काइयाँ था। उसने 
सोचा कि रफ़ीउश्शान जैसे घमण्डी नवयुवक के साथ निभानी बहुत 
कठिन होगी। यदि अज़ीमुश्शान बादशाह बनेगा तो सारे अधिकार मेरी 
मुट्ठी में-रहेंगे, अत: वह तुरन्त अज़ीमुश्शान के पास पहुँचा और कहा-- 
'बादशाह के बड़े पुत्र आप हैं। इसलिए गद्दी के मालिक आप ही हैं। 
आप घबराइये मत, मैं आपके साथ हूँ, सेना भी आपके आदेश का पालन 
करेगी, आपके छोटे भाइयों को भी आपका साथ देने को मैं तैयार कर 
दूँगा। इसलिए आप अपने अधिकार की रक्षा के लिए फौज की कमान 
सँभालिये। रफ़ीठश्शान की आपकी तुलना में क्‍या शक्ति है ? कुछ थोडे- 
से सरदार और उनके प्रभाव के कुछ सैनिक उसका साथ देंगे तो पहली 
टक्कर में ही समास हो जावेंगे। साहस करिये, बादशाहत आपकी है!!' 

इस प्रकार जुल्फिकार अली ने योजनापूर्वक फौज और सरदार 
अज़ीमुश्शान के पक्ष में कर, लड़ाई का मोर्चा रावी के तट पर जमा 
दिया। आक्रमण की तैयारी के ढोल पिटने लगे। 

यह सब परिवर्तित परिस्थिति रफ़ीउश्शान के मित्रों ने उसे बताई 
और शीघ्र आक्रमण करने का परामर्श दिया। उसे बादशाह बनाने के 
लिए दो-दो हाथ करने को तैयार होकर आ गए और यहाँ भी आक्रमण 
के ढोल बजने लगे। 

रफीउश्शान का जैसा स्वभाव था, “ज़रा ठहरो '” यह उसका तकिया 
कलाम था। वह सोच रहा था कि अज़ीमुश्शान में क्‍या साहस है कि 
मुक़ाबिले पर आए! उधर जुल्फिकार के सड्ढलेत पर शाही फौज अज़ीमुश्शान 
की कमान में आगे बढ़कर बिल्कुल पास आ गई | इस पर रफीउश्शान 
के साथियों ने उसे हाथी पर चढ़ाकर अपनी व्यूह-रचना के साथ भिड़ने 
की तैयारी की। इतने में ही रफ़ीउश्शान का हाथी बिगड़कर और 
अनियन्त्रित होकर रावी के किनारे-किनारे भागा और एक दलदल में 
जा फँसा। महावत के यत्र करने पर भी हाथी निकल नहीं सका और 
महावत तथा रफ़ीौउश्शान के साथ दलरूदल में समा गया। 

यह है परिणाम दीर्घसूत्रता और प्रमाद का! शक्ति होते हुए भी 
शिथिल व्यक्ति अवसर खो बैठता है। शिवाजी की सफलता का एक 
रहस्य यह भी था कि वे ठीक अवसर और पूरी शक्ति से शत्रु पर टूट 
पड़ते थे। जब तक शत्रु सँभलकर पैर जमाते थे और प्रतिरोध करना 
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आरम्भ करते थे, तबतक उनकी बहुत-सी शक्ति क्षीण हो चुकी होती 
थी। जर्मनी के हिटलर की भी यही रणनीति थी। 

तीसरा गुण बताया “'अदय: ''-शत्रु पर शीघ्र दया-द्रवित नहीं 
होना चाहिए। प्राचीनकाल में, युद्ध के नियमों में कुछ नियम गिनाए 
गए हैं जिनमें शत्रु को छोड़ने की बात भी कही है, किन्तु इसके लिए 
भी देखना चाहिए कि शत्रु कैसा है ? इस विषय में जयद्रथ के ऊपर 
दया करके उसे छोड़ने के लिए भीम को जब युधिष्ठिर कह रहे थे 
तो द्रौपदी ने कमाल की बात कही-- 

भार्याभिहरत्ता वैरी यो यशए्च राज्यहरो रिपुः। 
प्राणान्‌ याचमानो5डपि न मोक्तव्य: कदाचन।॥। 

“जिस शत्रु की दृष्टि स्त्रियों पर हो और जो राज्य छीनना चाहे, 
ये दो प्रकार के शत्रु कभी क्षमा करने योग्य नहीं होते।' 

कर्ण निःशस्त्र होने की दुहाई देता रहा, किन्तु कृष्ण उसे मारने 
के लिए ही अर्जुन को कहते रहे। शत्रु पर दया करके जो मूर्खता 
पृथिवीराज चौहान मुहम्मद ग़ौरी को छोड़ने के रूप में करते रहे, उसका 
घातक परिणाम अबतक भारत को भोगना पड़ रहा है। 

इससे अगला गुण सेनापति का कहा “'वीरः ''। सामान्यतया शूर 
और वीर पर्यायवाची समझे जाते हैं, किन्तु धातुगत अर्थ को देखते हुए 
दोनों में अन्तर है। शूर शब्द हिंसार्थक 'श्व' दातु से बना है, अत: यह 
शब्द मुख्यरूप से उस सैनिक का वाचक है, जो आदेश पर गोली चला 
देता है; सोचना-विचारना उसका काम नहीं । किन्तु वीर शब्द गत्यर्थक 
“वीर' धातु से बना है, अत: सेना का सम्पूर्ण नीति-निर्धारणपूर्वक युद्ध 
करना, ये सभी बातें वीर शब्द में समा जाती हैं । ये सभी योग्यताएँ सेनापति 
के लिए अनिवार्य हैं। 

इससे आगे का गुण बताया “'शतमन्यु: ' '--अनेक प्रकार से जो 
शत्रु पर अपना क्रोध प्रकट करे। केवल तलवार और गोली ही चलाना 
नहीं, अपितु रसद का भण्डार समाप्त करना, सुरज्गञ बिछाना, पानी की 
सप्लाई काटना, शज्रुवाहनों की गति एवं ऊर्जा-सत्रोतों को नष्ट करना 
आदि सब बातें शतमन्यु में आ जाती हैं। 

इससे आगे कहा “'पृतनाषाडू ' '--शत्रुसेना को विजय करने में 
समर्थ। वेद और संस्कृत के पृतना शब्द से ही उर्दू और फ़ारसी का 
फ़ितना शब्द बना है, अत: इसका मुख्यभाव है शत्रु की नीति की चाल 
को समझकर अपने कौशल से उसका प्रतिकार करने में समर्थ। यह 
गुण सेनापति में अवश्य होना चाहिए। कृष्ण और चाणक्य की सफलताएँ 
इसी गुण के परिणास्वरूप थीं। कृष्ण पाण्डवों के दूत बन सन्धि का 
सन्देश लेकर गए तो दुर्योधन की चाण्डाल-चौकड़ी ने विषाक्त भोजन 
खिलाकर उन्हें समाप्त करने की योजना बनाई। दरबार समाप्त होने पर 
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दुर्योधन ने जब भोजन का आग्रह किया तो कृष्ण उनकी बेईमानी को 
पहले ही भाँप चुके थे। स्पष्ट उत्तर दिया-- 

सम्प्रीति भोज्यान्यन्ञानि आपद्भोज्यानि वा पुनः । 

न सम्प्रीयसे राजन्‌ न चेवापदगता वयम्‌॥ 

“या तो भोजन प्रेम में किया जाता है, या विपत्ति में। भूख ने तड़ः 
कर रक्‍्खा है, जिसने दो रोटी दे दी, खा लीं। तो पहली स्थिति तो 
तुमने समाप्त कर दी। मैं प्रेमपूर्वक जिस प्रस्ताव को लाया था, तुमने 
नहीं माना। दूसरी बात रही विपन्नावस्था की, उसमें मैं नहीं हूँ। यहाँ 
घर-घर मेरे लिए रोटी है।' इस सूझ-बूझ का नाम है--''पृतनाषाद ' '। 

इससे आगे अन्तिम गुण बताया '' अयुध्य: ' '--'' योद्धुमशक्य: ! '-- 
जिसके साथ लोहा न लिया जा सके, जैसे महाभारत के भीष्म, द्रोण! 
कृष्ण ने इन महारथियों को '' अयुध्य '' समझकर ही शिखण्डी को खड़ा 
करने का उपाय निकाला और द्रोणाचार्य को मारने के लिए ' अश्वत्थामा 
मारा गया' का शोर मचवाया। 

इन गुणों से युक्त सेनापति हमारी सेनाओं की युद्धों में रक्षा करे। 


.. ..) 


( ४५ ) 
व्स्फल व्सास्परिक जीवन का प्रहतस्‍्त मार्ग 
माहिर्भू्मा पृर्दाकुर्नम॑स्त5आतानानर्वा प्रेहि। 
सुतस्थ॑ कुल्या5 उप॑ं5 ऋतस्य॒ पथ्या5अनु।॥। 
ःझअजु:० ६१२ 
देवता--विद्वांस: ॥ 

अन्वय: -- है आतान त्वं अहिर्मा भू: पृदाकुर्मा भू: ते नम: अस्तु। 
अनर्वा घृतस्य कुल्या उप ऋतस्य पशथ्या अनु॥ 

शब्दार्थ--हे ( आतान ) विद्वान! ( त्वम्‌ ) तू ( अहिः ) साँप के 
समान (मा ) नहीं ( भू: ) हो, ( पृदाकुः ) बिच्छू और व्याक्र के समान 
अभिमानी और छली (मा भू: ) मत हो, ( ते ) तेरे ( नमः अस्तु ) तेरे 
सुखोपभोग के अन्नादि पदार्थ हैं ।( अनर्वा ) अश्व के बिना भी ( घृतस्य ) 
जल की ( कुल्या ) धाराओं को ( उप ऋतस्य ) सत्य को ( पथ्या अनु ) 
बीथियों के समान पार करनेवाला हो। 

व्याख्या--संसार में सफल जीवन बिताने के लिए वेद में यह बहुत 
महत्त्वपूर्ण उपदेश है। उपदिष्ट व्यवहार के दो पक्ष हैं--प्रथम, व्यक्ति 
का स्वयं का आचरण कैसा होना चाहिए ? दूसरा--अपना व्यवहार ठीक 
रखने पर भी दूसरा कुटिलता और क्रूरता से तुम्हें दबाना चाहे तो उससे 
आत्मरक्षा किस प्रकार की जा सकती है? अब क्रमश: दोनों पक्षों पर 
विचार कीजिए । 

वेद ने मनुष्य को आदर्श मार्ग का पथिक बनाने के लिए पहले 
उपदेश दिया 'अहिर्मा भू: '--तुम साँप के दुर्गुण अपने जीवन में मत 
आने दो! 

साँप में पहला दुर्गुण यह है कि वह टेढ़ा चलता है। किन्तु मनुष्य 
यदि कुटिलता पर उतारू हो जावे तो साँप उसकी तुलना नहीं कर सकता, 
क्योंकि साँप टेढ़ा तो चलता है, किन्तु अपने घर में वह भी सीधा होकर 
ही प्रवेश करता है। पर मनुष्य इसके विपरीत, और स्थानों पर तो सरल 
होकर चलता है, किन्तु अपने घर और समाज में वह टेढ़ा चलने में 
चूकता नहीं है। इसका परिणाम यह होता है कि इस कुटिलता को 
प्रतिक्रिया दूसरे व्यक्ति पर होती है और वह भी उसी प्रकार छलछ-कपट 
से चलता है। 

अंग्रेज़ी के एक विद्वान्‌ ने इस सम्बन्ध में बहुत युक्तियुक्त बात कही 


है--'' ७ 9( णी॥द्ला-28 परावव 20725 0पा णी पीर ग8का। ए गाश ८0065 08८८ 
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[00 7] कि णिट2, ॥070? ० 500 0, ॥0 €ए८7५ ॥7[700]56 ०० ॥८ 
८०7९७ ७०८७ 60 ॥गंग्ा. '' अर्थात्‌ * थोड़ा-सा भी घृणा का भाव जो मनुष्य 
के अपने व्यवहार से प्रकट होता है, वह उतने ही बेग से उसकी ओर 
लौटता है। संसार की कोई वस्तु इस प्रतिक्रिया को रोक नहीं सकती ।' 

रूस के प्रसिद्ध विचारक तॉल्स्तॉय ने इस विषय में एक महत्त्वपूर्ण 
मनोरञझक कहानी लिखी है-- 

एक कुत्ता कहीं से घूमता-फिरता एक शीशे के मकान में घुस गया। 
प्रवेश के पश्चात्‌ जब उसने इधर-उधर देखा तो उसे कुत्ते-ही-कुत्ते 
दिखाई दिये। कुत्ते में यह स्वाभाविक दुर्गुण होता है कि वह अपने भाई- 
बन्धुओं को देखकर जलने-कुढ़ने लगता है। यह कुत्ता भी उस शीशे 
के घर में अपने प्रतिबिम्बों को देखकर बौखलाया और सोचने लगा-- 
ये दुष्ट यहाँ भी मेरे साथ चले आए! दूसरे ही क्षण इसने उनकी ओर 
देखा तो इसे यह लगा कि ये मुझे घृणा-भरी दृष्टि से देख रहे हैं, यद्यपि 
इसे देखनेवाला वहाँ कोई था ही नहीं। यह घृणा भी स्वयं उसी के मन 
में उत्पन्न हुई थी जो आँखों में प्रतिबिम्बित होकर उसे दिखाई पड़ रही 
थी। इसने निर्णय किया कि पहला अपराध इनका यह है कि मेरे साथ 
इस मकान में घुस आए और दूसरा अपराध यह है कि ये मुझे घणा- 
भरी दृष्टि से देख रहे हैं, अत: मैं इन्हें अवश्य दण्ड दूँगा। मनुष्य प्राय: 
दूसरों पर दोषारोपण करता हुआ अपने अनुचित व्यवहार को न्‍्याय- 
तुला पर कम ही तोलता है, अतः इसने उन्हें भयभीत करने के लिए 
सोचा कि मैं क्रोध में आकर ज्यों ही गुर्राऊकँगा तो ये भयभीत होकर 
दुम दबाकर भाग जावेंगे, किन्तु हुआ इसके विपरीत | इसने उन पर रौब 
डालने के लिए ज्यों ही अपनी पूँछ अकड़ाई तो उन सबकी पूँछें भी 
अकड़ गईं। वे सब भी तो इसी के प्रतिबिम्ब थे। किन्तु अभी यह निराश 
नहीं हुआ। सोचा, इन पर आक्रमण करने के लिए मैं ज्यों ही उछलूँगा 
तो ये सब भयभीत होकर भाग खड़े होंगे। निश्चयानुसार उन्हें डराने 
के लिए यह ज्यों ही उछला तो उसे ये बीसियों कुत्ते रोषपूर्ण मुद्रा में 
उछलते दीखे। यह उस दृश्य को देखकर भयभीत हो गया और उनके 
आक्रमण की आशंका से डरकर बेहोश होकर गिर गया। 

यह कहानी का एक पक्ष है, इसे यहीं छोड़ दीजिये। 

थोड़ी देर के बाद एक दूसरा कुत्ता उसी मकान में आया। इसने 
भी आकर जब इधर-उधर देखा तो इसे कुत्ते-ही- कुत्ते दिखाई दिये, 
किन्तु पहले कुत्ते के समान इसके मन में कुढ़न पैदा नहीं हुई, अपितु 
न्याय के भावों का सझ्जार हुआ और सोचने लगा--जैसा मैं हूँ वैसे ही 
ये हैं। मुझे इस मकान में घुसने का अधिकार है त्तो इन्हें क्‍यों नहीं? 
फिर इतने रूम्बे-चौड़े मकान में मैं अकेला घूमूँ-फिरूँ तो क्‍या अच्छा 
लगेगा ? कुछ भाइयों के आने से चहरू-पहल हो गई है; अब जो आनन्द 
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आवेगा, 'वह अकेले कैसे आ सकता था? यह सोचकर भावावेश में 
वह उनकी ओर बढा। उसे लगा कि वे भी उतने ही उल्लास की मुद्रा 
में उसकी ओर आ रहे हैं। उसने बड़ी प्रसन्नता से मकान की परिक्रमा 
की और बाहर निकल गया। 

इस कहानी से लेखक ने यह सिद्ध किया कि यह संसार एक शीशे 
के महल के समान है और इसके निवासी हम लोग उस कुत्ते के समान 
हैं। चाहे आप इसे हीनोपमा कह लें, किन्तु है यह यथार्थ । यदि आप 
किसी से घृणा करेंगे तो प्रतिक्रियास्वरूप बदले में आप भी घृणा ही 
प्राप्त करेंगे । इसके विपरीत, प्रेम और सौमनस्य से मिलेंगे तो इसके बदले 
में सौहार्द प्राप्त करेंगे। इसलिए संसार को सुखमय बनाने के लिए वेद 
ने प्रथम अपने व्यवहार को सुधारने का उपदेश दिया कि तुम्हारे जीवन 
में साँप का टेढ़े चलने का दुर्गुण नहीं आना चाहिए। वेद में अन्यत्र 
कहा--' 'ऋतस्य धीतिव॑जिनानि हन्ति ' '--सरलता का व्यवहार अनेक 
ज्रुटियों को ठीक कर देता है। 

अंग्रेज़ी के एक अन्य विचारक ओरिसन स्वेट मार्डन ने बहुत उत्तम 
कहा है--'' एए॥३॥ 5 परांड एए06 #_#ए 35 #0प ८ ॥. पफ्रब्व॑तट/ 28॥]5 परांड 
>7०ा0 3 ॥07ताए ९॥9855 धागे शांए्ट5 9432ॉ९ वार एशीलटाणा णाढ'5 0एशा 
40०८2. परठएणा 20 ॥.,  णा। ]07< 50ठप्रा2/9 पफणा ४0५, ४70 8प९टी] 2 ., 
 5 8 [09 टणाएथा0णा. '' 

अर्थात्‌ ' “यह संसार क्‍या है ? इसे तुम अपने व्यवहार से जैसा बनाते 
हो यह वैसा बन जाता है। थैकरे नामक विद्वान्‌ इस संसार को एक 
दर्पण बताता है, जो देखनेवाले की आकृति को प्रतिबिम्बित कर देता 
है। दर्पण में मुँह बिगाड़कर झाँकें तो उसमें एक बिगड़ी हुई आकृति 
दिखाई देगी और हँसके देखें तो उसमें एक प्रसन्नचित्त साथी दिखाई 
देगा।”” अत: मनुष्य को संसार के समक्ष न्यायपूर्ण और उत्तम व्यवहार 
ही उपस्थित करना चाहिए। | 

साँप में एक दूसरा दुर्गुण और है कि वायु में से वह विषैले अंश 
को अपने पास जमा कर लेता है और जिस पर भी वह क्रुद्ध होता 
है, दो दाँत चुभोते ही उसकी जीवन-लीला समाप्त कर देता है। इसी 
प्रकार कोई मनुष्य दूसरे के दुर्गुणों को उसे नीचे गिराने की दृष्टि से 
चुन-चुनके ध्यान में रखता है और समय आने पर उसे अपमानित करने 
के लिए उन्हें प्रकट करता है, तो यह दुर्गुण भी बहुत दुःखदायक है। 
इसका परिणाम यह होता है कि हम परस्पर एक-दूसरे के दुर्गुण तो 
देखते हैं, किन्तु ग्राह्म गुणों की उपेक्षा करते हैं। इस प्रकार संसार में 
बुराई ही बढ़ेगी, जिसका परिणाम अशान्ति और दुःख होगा। 

तो संसार को सुखमय बनाने के लिए वेद का पहला उपदेश हुआ-- 
अपना व्यवहार सरल रकक्‍्खो और दूसरों के गुणों को ग्रहण करो। 
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आगे वेद में दूसरी बात कही कि--'' पृदाकुर्मा भू: ' '--बिच्छू मत 
बनो ! यद्यपि मोटे रूप में देखने पर यह उपदेश अनावश्यक-सा लगता 
है, क्योंकि साँप की तुलना में बिच्छू की गणना ही क्‍या है? किन्तु 
गम्भीरता से विचार करने पर उसमें एक रहस्य छिपा है। वह यह कि 
बिच्छू की अपनी एक विशेषता है, जो साँप में नहीं है । बिच्छू का विष 
मारक तो नहीं होता, किन्तु दंशित व्यक्ति की व्याकुलता सर्प-दंश से 
अधिक होती है। लोक में यह कहावत प्रसिद्ध है कि--' साँप का काटा 
सोवे, बिच्छू का काटा रोवे।! बिच्छू में विष की मात्रा चाहे न्यून हो, 
किन्तु उसमें दर्प और अभिमान की मात्रा बहुत अधिक होती है। एक 
संस्कृत के कवि ने लिखा है कि-- 

विषकुम्भसहस्त्रेण गर्वन्नाप्रोति वासुक्िः । 
वृश्चिको बिन्दुमात्रेण करोत्यूध्व॑ स्वकण्टकम्‌॥ 

'साँप चाहे कितना ही विषैला हो, किन्तु जब वह चलता है तो 
अपने फन को भूमि पर रखकर चलता है, अर्थात्‌ उसे अपनी शक्ति 
का मद नहीं होता; किन्तु बिच्छू की पूँछ में चाहे विष की एक ही 
बूँद हो, पर बह उसी के ऊपर काँटे कों उठाकर चलता है।' इसी प्रकार 
क्षुद्र व्यक्ति थोड़ी-सी भी शक्ति पर मदोन्‍्मत्त होकर सारे वायुमण्डल 
को अशान्त कर देते हैं| वेद ने बिच्छू के उदाहरण के माध्यम से शिक्षा 
दी कि शक्ति पाकर अभिमान न करो ! मनुष्य के पास बुद्धि, बल और 
धन में से कोई भी ऐसी वस्तु नहीं है जिस पर अभिमान किया जा 
सके | यदि किसी को अपने बल पर अभिमान हो तो यह निरी मूर्खता 
है। अच्छे- अच्छे पहलवानों का यह बल शरीर की एक नस में विकार 
आने से ही व्यर्थ हो जाता है। कुछ घण्टों के जुलाब में ही वह सब 
अकड़ ढीली हो जाती है। ज्ञान पर अहंकार तो सबसे बडी नादानी है। 
एक उर्दू के शायर ने बड़े पते की बात कही है-- 

बाहर न आ सकी तू क्रेदे-खुदी' से अपनी। 
ऐ अक्ले-बेहकीकत' देखा शऊर* तेरा ॥ 

धन और पद का अभिमान भी व्यर्थ है। नीति के महान्‌ विद्वान्‌ 
विष्णु शर्मा ने पञ्नतन्त्र में इस बात को समझाने के लिए एक बड़ी 
मनोरञझ्लक कहानी लिखी है-- 

एक राजा का एक बहुत बुद्धिमान्‌ मन्त्री था, जो एक प्रकार से 
उस राज्य का सर्वेसर्वा था। एक बार उस मन्त्री ने सब राजकर्मचारियों 
और नगरवासियों को दावत दी। उस सहभोज में हज़ारों व्यक्तियों को 
भोजन करना था। एक बार की पड्डि में ऐसा हुआ कि राजमहल के 
साधारण कर्मचारी भोजन के लिए आ गए और तभी नगर के कुछ धनी- 


२. घमण्ड का बन्‍्दीगृह; २. ऐ थोथी बुद्धि! ३. ढब, सलीक़ा, व्यवहार। 
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मानी सेठ भी आ गए। इस भीड़ में स्थान की कमी हो गई। इस स्थिति 
को देखकर मन्त्रीजी ने राजमहल के कर्मचारियों को कहा कि वे नगर 
से आए इन लोगों के लिए स्थान छोड़ दें और भोजन बाद में करें। 
महल के कर्मचारियों में एक झाड़ू लगानेवाले को मन्त्री का यह व्यवहार 
बहुत अनुचित लगा और उसने कहा कि--'हम चाहे महल के छोटे 
कर्मचारी हैं, किन्तु हम भी मन्त्री जी के मेहमान हैं और उनके निमन्त्रण 
पर ही भोजन करने आए हैं; इस प्रकार हमें हटाना हमारा अपमान है। 
मन्त्रीजी अपने को सर्वशक्तिमान्‌ समझते हैं और इनकी दृष्टि में हमारा 
मूल्य ही कुछ नहीं है। इन्हें इसका मज़ा मैं चखाऊँगा।' इसने अपने 
मन में एक योजना बनाकर उसका प्रयोग किया। 

प्रात:काल के समय यह झाड़ देनेवाला महाराज के कमरे में झाड़ू 
लगा रहा था। उसने भाँप लिया कि महाराज ने केवल आँखें बन्द करे 
रखी हैं, वैसे वे जग रहे हैं। यह झाड़ू लगाते हुए बड़बड़ाया कि-- 
'इस राज्य में भी बड़ा अन्धेरखाता है। इस राज्य के मनन्‍्त्री को कोई 
कुछ कहने-सुननेवाल्गा नहीं है। यह मन्त्री महऊ की रानियों से बेधड़क 
होकर हँसी-मज़ाक करता है।” यह बात महाराज ने सुन ली और उसे 
डाँटते हुए कहा कि--'यह तू क्या बक रहा है ?' झाड़वाले ने आँखें 
मलने का ड्रामा करते हुए कहा कि--' महाराज ! आज रात को मैं एक 
विवाह में जगता रहा और सवेरा देखकर महल की सफ़ाई के लिए 
चला आया। अभी काम करते-करते मुझे नींद का झोंका-सा आ गया। 
महाराज, उसी झोंक में मेरे मुँह से कुछ निकल गया होगा। महाराज, 
मैंने क्या कह दिया?” यह सुनकर महाराज चुप हो गए और सोचने 
लगे--सोते में स्वप्न में भी तो मनुष्य वही देखता है, जो जगने में देखता 
है। यह महल का कर्मचारी है और सब स्थानों पर बेरोक-टोक जाता 
है और मन्‍्त्री भी हमारे महल में रानियों के पास भी जाते रहते हैं। 
इस कर्मचारी ने अवश्य मन्त्री को हँसी-मज़ाक करते देखा होगा | वास्तव 
में यह हमारी असावधानी और त्रुटि है। मन्त्री का इस प्रकार निरंकुश 
आना-जाना ठीक नहीं। 

इसके बाद राजा का मन्त्री पर सन्देह बढ़ता गया और धीरे-धीरे 
उसके सब अधिकार छीन लिये। किन्तु मन्त्री की समझ में इसका कोई 
कारण नहीं आ रहा था कि महाराज के व्यवहार में निष्कारण यह परिवर्तन 
क्यों हुआ ? 

अब मन्त्रीजी का सब सम्मान समाप्त हो गया और उनकी हैसियत 
एक साधारण नागरिक की-सी रह गई। उस अवस्था में एक दिन वह 
झाड़ू लगानेवाला मन्त्रीजी के सामने आ गया और मन्त्रीजी को फटे- 
हाल देखकर व्यंग्य से कहने लगा--' अब मन्त्रीजी किसी भोज का 
आयोजन नहीं करते ?” उसके यह कहते ही मन्त्रीजी का माथा उनका 
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और समझते देर नहीं लगी कि इस बिगाड़ के मूल में यही व्यक्ति कारण 
है । उसे स्मरण आया कि एक दावत में महल के कर्मचारियों को रोककर 
शहर के कुछ धनी-मानी लोगों को खाने पर जो बैठा दिया था, उससे 
रुष्ट होकर इसी ने कोई षड्यन्त्र किया है। मन्त्रीजी बुद्धिमान्‌ तो थे 
ही, सँभलकर बोले---' भाई, अब हमारी अवस्था किसी दावत के योग्य 
कहाँ रही ? किन्तु उस समय मुझसे भूल हुई थी, उसका प्रायश्चित्त मैं 
अवश्य करना चाहता हूँ। अब कल सपरिवार तुम मेरे घर भोजन के 
लिए आओ !! 

यह सुनकर झाड़ लगानेवाला बोला--' मन्त्रीजी ! हम छोटे आदमी 
हैं। आपकी दावत खाने की हमारी हैसियत कहाँ है ?! मन्त्री ने कहा-- 
इसका अर्थ यह निकला कि तुम मुझे क्षमादान के योग्य नहीं समझते । 
तुम जब तक मेरे घर सपरिवार आकर भोजन नहीं करते, मैं समझता 
हूँ तुमने मुझे क्षमा-दान नहीं दिया।! 

मन्त्रीजी की अनुनय-विनय पर वह पसीज गया और भोजन पर 
आने का बचन दे दिया। दूसरे दिन यह भोजन के समय सपरिवार पहुँचा । 
मन्त्रीजी ने द्वार पर स्वागत किया और प्रेमपूर्वक अपने-आप परोसकर 
भोजन कराया। अन्त में यह सेवक विदा होते समय बोला--' मन्त्रीजी ! 
आपने हमारे रोष का परिणाम भुगत लिया। अब हमारी प्रसन्नता का 
फल भी देखना।!' 

इसके बाद दूसरे-तीसरे दिन प्रात: के समय महाराज के कमरे में 
इसने अनुभव किया कि महाराज योग-निद्रा में हैं, जगते हुए केवल 
आँखें बन्द कर लेटे हैं। इसने अवसर देखकर फिर पहले-से सूत्र बोल 
दिये। इसने कहा--' हमारे महाराज भी बड़े अजीब हैं, जो ट्ट्टी में बैठे 
हुए ककड़ी खाते रहते हैं।' 

महाराज तो जग ही रहे थे, डाँटकर झाड़वाले को कहा--'तू क्‍या 
ऊटपटाँग बकवास करता रहता है ?! झाड़वाले ने हाथ जोड़कर कहा-- 
महाराज! आज रात मैं एक खेल में चला गया था और रातभर जगता 
रहा, वहाँ से सीधा यहाँ सफ़ाई करने चला आया। यहाँ काम करते हुए 
मुझे नींद की एक झपकी आ गई, उसी में मेरे मुख से कुछ निकल 
गया होगा।! 

उसने गिड़गिड़ाते हुए पूछा--' महाराज ! मैंने क्या कह दिया ?' यह 
सुनकर राजा चुप हो गया, किन्तु सोचने लूगा यह तो बहुत मूर्ख है। 
इसने पहले भी एक दिन बकवास की थी और उसका अर्थ हमने यह 
लिया था कि मनुष्य जगने में जो देखता है, वही नींद में कहता है। 
हमने तो जीवनभर ऐसा नहीं किया कि टट्टी में बैठकर ककड़ी खाई 
हो । इस मूर्ख की बात पर विश्वास करके हमने एक योग्य व्यक्ति को 
पदावनत करके उसका बोझ अपने सिर पर लाद लिया। 
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दूसरे दिन दरबार लगा और उसमें अन्य व्यक्तियों के साथ वे मन्त्रीजी जी 
भी आए और नमस्ते करके पिछली सीट पर बैठने लगे। 
महाराज ने प्रसन्न मुद्रा में नमस्ते ली और कहा कि--' मन्त्रीजी, 
आगे होकर बैठिये !' कुछ ही दिनों में धीरे-धीरे उनके सब अधिकार 
बहाल कर दिये और पहले-जैसा ही उनका प्रभाव जम गया। 
एक दिन अवसर देखकर उस झाड़ लगानेवाले ने मन्त्रीजी को नमस्ते 
की और पूछा--' मन्त्रीजी ! कोई कमी तो नहीं रह गई है ? हो तो बता 
दीजिये, वह भी पूरी कर दी जावे। 
इस कहानी को लिखकर विष्णु शर्मा ने यह समझाया है कि बड़े- 
से-बड़े व्यक्ति को भी सत्ता के मद में किसी का अपमान नहीं करना 
चाहिए । हिन्दी के विख्यात कवि अयोध्यासिंह उपाध्याय 'हरिऔध! ने 
एक बहुत उत्तम कविता इस सम्बन्ध में लिखी है। कविता इतनी स्पष्ट 
है कि उसके लिए किसी और उल्लेख की आवश्यकता नहीं है। कविवर 
ने लिखा-- 
में बरंडों सें भरा ऐंडठा हुआ, 
एक दिन जो था मूडेरे पर खड़ां। 
आ अचानक दूर से उड़ता हुआ, 
एक तिनका आँख में मेरी पड़ा ॥ 
में झिञझ्ञक उदड्स्‍ा, हुआ बेचैन- सा, 
व्यल होकर आँख थी दुखने लगी । 
मूठ देने लोग कपड़े की लगे 
ऐंठ बेचारी दबे पॉवों भयी ॥ 
जब किसी ढंग से निकल ।तिनका गया 
तब समझ ने यों मुझे ताने दिये-- 
ऐंठता तू किसलिए इतना रहा2 
एक तिनका है बहुत तेरे लिए // 
इसलिए वेद ने विचारशील व्यक्तियों को उपदेश दिया कि तुम शक्ति 
पाकर नम्रता का व्यवहार मत छोड़ो ! नम्रता मानवता है और उद्धतता 
पशुता है। 
अब एक आवश्यक बात प्रकृत प्रसड़' में रह जाती है | यद्यपि उसका 
उल्लेख मन्त्र में नहीं है, किन्तु इस प्रकरण में उसकी चर्चा आवश्यक 
है । वह यह कि हम सरलता और सौजन्य की पराकाष्ठा कर दें, किन्तु 
इतने पर भी कोई हमारे साथ कपटपूर्ण व्यवहार करे और उनन्‍्मत्त होकर 
हमें सताए तो हम क्‍या करें ? इसका उत्तर अथर्वयेद में दिया है-- 
घनेन हन्मि वृश्चिकमहिं दण्डेनागतम्‌॥ 
“तुम्हारे सद॒व्यवहार करने पर भी कोई बिच्छू का-सा दर्पपूर्ण 
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व्यवहार करता है तो ऐसे बिच्छू को पत्थर से कुचछ दो, और साँप 
के समान कुटिल चाल चलता है तो उसे लाठी से मार दो!” क्‍योंकि 
लातों के देव बातों से नहीं माना करते। संसार का समस्त व्यवहार इस 
सत्य का साक्षी है। राक्षसों के द्वारा यज्ञ में विन्न उपस्थित करने पर 
विश्वामित्र ऋषि ने वेद-मन्त्रों का उपदेश नहीं दिया था, अपितु राम 
और लक्ष्मण को शशस्त्रविद्या सिखाकर उनका संहार कराया था। 
श्री योगिराज कृष्ण ने राजदूत बनकर दुर्योधन की चाण्डाल-चौकड़ी 
को उपदेश देकर सन्मार्ग पर लाना अवश्य चाहा था, किन्तु असफल 
रहे । 
इसीलिए हिन्दी कवि ने लिखा-- 
जो मूरख उपदेश के होते जोय जहान।/ 
दुर्योधन को बोध किन आये कृष्ण युजान॥ 
अत: संसार को व्यवस्थित रखने का वेदोक्त मार्ग ही एकमात्र उपाय 
है जो ऊपर वर्णित किया गया। 


2 


( ४६) 
त्टेन ढेदियों की घर्चार में पूजा करो? 
इव्ठा सरस्वती मही तिस्त्रो देवीमयोशभुव॑:। 


बहिः सींदन्त्वस्त्रिध॑: ॥। -ऋ० १।१३।९ 
ऋषि: --मेधातिथि काण्व: ॥ देवता--तिस्त्रो देव्य:॥ छन्‍्द:--निचृद्‌ गायत्री ॥ 

अन्वय: ---इडा सरस्वती मही अस्त्रिध: मयोभुव:ः देवी: तिस्त्रः 
बर्हि: सीदन्‍्तु॥ 

शब्दार्थ--( इव्ठा ) स्तुति योग्य, प्रशंसनीय, संस्कृति, ( सरस्वती ) 
वाणी, मातृभाषा, ( मही ) पूजायोग्य मातृभूमि ( अस्त्रिध: ) हिंसारहित, 
कभी भी हानि न पहुँचानेवाली ( मयोभुव: ) सुख-समृद्धि देनेवाली 
( देवी: ) दिव्यगुणोंवाली ( तिस्त्र: ) तीनों देवियाँ ( बर्हि: ) घर-घर को 
( सीदन्‍न्तु ) प्रकाशित करें। 

व्याख्या- मन्त्र में तीन देवियों की गुणावली का वर्णन करते हुए 
परामर्श दिया गया है कि ये घर-घर को प्रकाशित करें। 

दुर्भाग्य से हमारे देश में इन तीनों देवियों का अनादर है। हमारी 
लम्बी दासता का सबसे भयड्डूर दुष्परिणाम यह हुआ है कि हम मातृ- 
संस्कृति, मातृभाषा और मातृभूमि के लिए जो आदर और श्रद्धा होनी 
चाहिए, उससे शून्य हो गए। यूँ तो मुसलमानों के भी छह-सात सौ 
वर्षों के शासन का भी दुष्प्रभाव हुआ, किन्तु इतना भयह्डूर नहीं जितना 
कि अंग्रेज़ों के ढाई सौ वर्षों का हुआ, क्योंकि मुसलमानों का शासन 
उग्रता और क्रूरतापूर्ण था, अत: प्रतिक्रिया के रूप में हिन्दुओं की भावना 
में दुढ़ता रही। मुसलमान शासकों ने विश्वविद्यालय ध्वस्त कर दिये 
बड़े-बड़े पुस्तकालयों को आग लगा दी, किन्तु इन अत्याचारों से हिन्दुओं 
का मनोबल गिरा नहीं; उनमें यहाँ तक दुृढ़ता आई कि मेधावी ब्राह्मणों 
ने वेदों और शास्त्रों को कण्ठाग्र करके रक्षा की | वेद की अनेक शाखाओं 
को स्मरण करके उनका पठन-पाठन ही जीवन का ध्येय बना लिया। 
उस भयड्डुर विक्षोभ के समय में। मस्तिष्क सन्तुलित रखकर संस्कृति 
को सुरक्षित रखना असाधारण बात है। यद्यपि लम्बे समय तक होनेवाले 
उन अत्याचारों से अनेक प्रकार की हानियाँ हुईं, किन्तु इतनी नहीं जितनी 
कि अंग्रेज़ के ढाई सौ वर्ष के शासन में। अंग्रेज के शासन ने भारत 
के सांस्कृतिक उपवबन को जिस प्रकार उजाड़ा है, उसे तो समझने और 
अनुभव करनेवाले अभी तक भी बहुत कम हैं। 

मुसलमानों के और अंग्रेजों के शासन के परिणाम को एक नीतिकार 
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के श्लोक से समझिये-- 
बने प्रज्वलितो वह्िर्दहन मूलानि रक्षतति। 
समूलोन्मूलनं कुर्याद्‌ वायुययों मृदुशीतल:ः॥ 

'जड़ल में भड़की हुई दावानल हरे-भरे जड्भलों को भस्म कर 
डालती है। यह इतनी उग्र होती है कि मानवीय प्रयत्रों से आसानी से 
इसे नियन्त्रित नहीं किया जा सकता | यह तो दो ही अवस्थाओं में बुझती 
है--या तो जड़्ल में जलाने को तिनका तक न बचे तब समाप्त होती 
है, अथवा प्रभु-कृपा से घटाएँ उठकर लगातार वर्षा की झड़ी लगा दें 
तब यह आग ठण्डी हो पाती है। यह भयड्भूर अग्नि ऊपर-ऊपर से तो 
वृक्षों के तनों को भस्म कर देती है, किन्तु भूमि में छिपी हुई उनको 
जड़ें सुरक्षित बच जाती हैं और वर्षा ऋतु के आने पर भूमि के सिदश्चित 
होते ही उन जड़ों में से अड्डूर निकलकर कालान्तर में फिर उसी प्रकार 
के हरे-भरे जड़ल खड़े हो जाते हैं। किन्तु वायु, जो अनुभव करने में 
बड़ी कोमल और ठण्डी लगती है, वह आँधी का रूप धारण करके 
जब वृक्षों को उखाड़ती है तो वह भूमि में उनकी जड़ों को भी नहीं 
छोड़ती ।' 

अंग्रेजों का शासन वैदिक संस्कृतिरूपी उपवन के लिए आँधी के 
समान ही था, जिसने हृदय और मस्तिष्क की भूमि में से श्रद्धा और 
आस्था की जड़ों को उखाड़के फैंक दिया। 

यह सब विनाश अंग्रेज़ी शिक्षा के कारण हुआ। जिन दिनों हब्शियों 
को पकड़कर ग़ुलाम बनाने के लिए अमरीका की मण्डियों में बेचा जाता 
था और उनपर अनेक प्रकार के अत्याचार होते थे, उस समय इस कुत्सित 
प्रथा को समाप्त करने के लिए एक 'मिस स्टो'” नाम की देवी ने बड़ा 
आन्दोलन किया । वह इसके लिए जेल भी गई । इस विचारशीला कुमारी 
स्‍्टो ने “अड्डूल टोम्स कैबिन'” नाम को पुस्तक लिखकर इन हब्शी 
दासों पर होनेवाले अत्याचारों का वर्णन किया। इस पुस्तक के प्रारम्भ 
में स्टो ने कुछ महत्त्वपूर्ण बातें लिखी हैं। वह लिखती है कि--' यदि 
कोई देश दुर्भाग्य से पराधीन हो जावे तो उस देश के लोगों की मनोवृत्ति 
में हीनता आ जाती है। वे अपने-आपको तुच्छ और शासक-जाति के 
लोगों को महान्‌ समझने लगते हैं, उनके खान-पान और रहन-सहन 
का अनुकरण करने लग जाते हैं और दुर्भाग्य से यदि शासक-जाति अपने 
शासितों में अपनी शिक्षा का प्रबन्ध कर दे तो फिर दासता की जड़ें 
उनके हदय और मस्तिष्क में इतनी गहरी चली जाती हैं कि उन्हें उखाड़ना 
अत्यन्त कठिन होता है।'! 

सस्‍्टो के इस लेख की सचाई को हम अपनी आँखों से भारत में 
देख सकते हैं । जहाँ-जहाँ अंग्रेज़ी की शिक्षा पहँचती जाती है, वहीं- 
वहीं पाश्चात्य वेशभूषा और खान-पान भी बदलता जाता है, और 





तीन देवियों की घर-घर में पूजा करो! ३८७ 


आश्चर्य है कि स्वाधीनता के बाद इन चालीस >बर्षों में जितना अंग्रेज़ी 
का चलन बढ़ा है, वह अंग्रेजों के पौने दो सौ वर्षों के शासन में भी 
नहीं हुआ था। स्थान-स्थान पर अंग्रेज़ी माध्यम के पब्लिक स्कूल खुल 
रहे हैं। प्रत्येक अपने बच्चे को उन स्कूलों में पढ़ाने को लालायित है; 
यदि आर्थिक विवशता से ही न पढ़ा सके तो दूसरी बात है। पैंट का 
दख़ल देहात तक पर हो गया है। सब अपने-अपने पारम्परीण रहन- 
सहन को भूल रहे हैं। पहले देखते ही कपड़ों के पहनावे से पञ्ञाबी, 
उत्तर प्रदेशीय, बड़ाली, मद्रासी और आन्ध्रीय पहचाना जाता था। अब 
पञ्ञाबियों की पगड़ी छूटी, यू० पी० वालों की टोपी और धोती गई, 
बड़ालियों का कुर्ता और घूमदार धोती, मद्रासियों की लुड़ी, सब समाप्त 
होकर पैंट और बुश्शर्ट छा गए हैं। अत: वेद के इस मन्त्र में उद्धबोधन 
किया गया है कि अपनी संस्कृति, भाषा और मातृभूमि की महत्ता को 
समझो और उसका आदर करो। 

सर्वप्रथम इस मन्त्र में ''इडा ' '--संस्कृति की बात कही है। हमारे 
देश में प्रचलित और पह्कवित संस्कृति “वैदिक संस्कृति ' है। आजकल 
लोग इसे भारतीय संस्कृति कहने लग गए हैं, किन्तु यह उनकी भूल 
है। भारतीय संस्कृति नाम की कोई संस्कृति है ही नहीं। भारत में तो 
आस्तिक, नास्तिक, मुर्दे जलानेवाले, दबानेवाले, बौद्ध, पारसी, सिख, 
ईसाई और मुसलमान सभी हैं। सबके विचार और आचार भिन्न-भिन्न 
हैं, अत: भारतीय संस्कृति कोई नहीं है। हमारी संस्कृति का वास्तविक 
और शुद्ध नाम वैदिक संस्कृति है। वेद के शब्दों में यह प्रथमा संस्कृति 
है और विश्ववारा, विश्व से स्वीकार करने योग्य और विश्व को सुख 
और शान्ति देनेवाली है। वेद ने मानव को, समस्त संसार को परिवार 
समझकर आत्मीयता और स्नेह से परस्पर व्यवहार करने का परामर्श 
दिया है। वेद कहता है तुम सबमें कोई छोटा-बड़ा' नहीं है, तुम सब 
मिलूकर' चलो, सब मिलकर विचार-विनिमय करो, तुम सब के विचारों 
में तथा खाने-पीने* में समानता हो, में तुम सबको समान उत्तरदायित्व 
के जूए में जोड़ता हूँ, प्राणिमात्र* में तुम्हारे जेसा ही आत्मा है, सभी 
को दुःख-सुख की समान अनुभूति होती है, अत: अपने स्वार्थ के लिए 
किसी को हानि न पहुँचाओ। 

वेद के इन उच्च आदर्शों को जिसने भी पढ़ा, वह मुग्ध हो गया 
और मुक्तकण्ठ से प्रशंसा करने को बाध्य हो गया। प्रसिद्ध फ्रांसीसी 
विद्वानू लुई जैकोलियट अपनी प्रसिद्ध पुस्तक ““बाइबिल इन इण्डिया '! 





अज्येष्ठास अकनिष्ठास' | 

सं गच्छध्वं सं वदध्वं सं वो मनांसि| । 
समानी प्रपा सह वो अन्नभाग: । 

. यस्मिन्त्सर्वाणि भूतानि/ 7“ | 
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में लिखता है-- 
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' भारतवर्ष संसार का पालना है। वहीं से सबकी माता ने अपने 
बच्चों को दूर-से-दूर पश्चिम भेजा है और अपना उद्भव याद दिलाने 
के लिए अपनी भाषा, राजनियम, आचार, साहित्य और धर्म का दायभाग 
दिया है--वे फ़ारस, अरब और मिस्र में घूम जावें, उनसे भी आगे अपनी 
सुखदा मातृभूमि से दूर सर्द और धुँधले उत्तर में पहुँच जावें, वे अपने 
निकास को भुलाने का व्यर्थ यत्र करें या उनकी चमड़ियाँ गंदुमी रहें 
या बर्फ के सम्पर्क से सफ़ेद हो जावें, उन द्वारा स्थापित की हुई सभ्यताओं 
में से बड़े राज्यों का नाश हो जाए और पीछे थोड़े-से टूटे-फूटे विचित्र 
खम्भों के अतिरिक्त और कुछ शेष न छोड़ जाएँ, पुरानी नगरियों के 
खण्डहरों पर नयी नगरियाँ बस जावें, किन्तु समय और नाश मिलकर 
भी उन पर से उत्पत्तिस्थान के स्पष्ट ठप्पे को नहीं मिटा सकते।'! 

आगे जैकोलियट मनुस्मृति की प्राचीनता और उसकी सृष्टि-उत्पत्ति 
की वैज्ञानिकता की प्रशंसा करते हैं। मनुवर्णित सामाजिक नियमों कौ 
उपादेयता को भी अद्भीकार करते हैं । जैकोलियट का एक और महत्त्वपूर्ण 
उद्धरण भी यहाँ उद्धृत करना उचित प्रतीत होता है-- 
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जा 90, ००9०६ ठिभाणांगटंश 50ठ209 ॥॥ ॥5 08585, ॥5 00065, ॥57श 2005 
०एगरणा आ0 30095 5 िभागगगा5, 5 छां8शॉ5, ॥8 ॥९णा5 35 ॥९५ 80 
9॥2309 30079०0 06 ।भा९५०३९९. ।,€शांडबाणा) भ09 छ050्ए9 06 भाएशा 
२८90 5०००७ ए]0०९ शा क्षाए्ट४0०5 430 909086९0 पा0प्टी 06 ए०0 
00 065आाग्रा)भ6 ए6 शाह 4068988 0 जाग्रा।एट ॥6९८[थ7077. 

“हम देखेंगे कि मिस्र, जूडिया, यूनान, रोम सर्वप्राचीन देश अपने 
जाति-भेद, अपनी कल्पनाओं, अपने धार्मिक विचारों में ब्राह्मगसमाज 
का ही अनुकरण करते हैं और इसके ब्राह्मणों, इसके पुरोहितों, इसके 
याज्ञिकों को स्वीकार करते हैं जिस प्रकार कि पहले से ही उस प्राचीन 
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वैदिक समाज से उनके पुरुषा (पुरखे) सारे भूगोल में प्रारम्भिक ईश्वरीय 
ज्ञान के उच्च समाज की भाषा, धर्मशास्त्र और दर्शनशास्त्र को अद्भीकार 
किया था, जिस समाज से उनके पुरुष (पुरखे ) सारे भूगोल में प्रारम्भिक 
ईश्वरीय ज्ञान के उच्च वैदिक विचारों को फैलाने के लिए निकले थे।' 

इनसे हमारे अंग्रेज़ी पढ़े-लिखों की वैदिक संस्कृति के प्रति जो 
हीनभावना है, वह दूर हो जानी चाहिए और उचित रूप से गौरव की 
अनुभूति होनी चाहिए। 

अन्त में डॉ० वालेस, जो विकासवाद के ही आविष्कारकों में से 
एक हैं, वेद के प्रति उनके विचारों की झाँकी और कीजिये-- 


शेर फ्रपड ता गिक्ष पी ग्रां7व जींएी 0एणाल्टंएटत 0 ९०५७०/९55९० 
ब]ञशगण्शञाभे गा2५32०, 5प०) 40235 35 भ९ ९एशएएशशाशाट 397भ/27१ ॥] 25८ 
ए९06 शा] ००परत 70 ॥9ए6 एटशा पा धाए ए३५ तरषि]0 40 [05८ 0[॥6 
965 0 0पा [९3ट०स्‍0658 थात एछठटा5, 0पा शी।०णा$ बात ठप्ा [९7॥९५950०ा३5. 

(७0टाथा शाशाणागरशा भात प्रणव [श0०प2्टा८55) 
-:39 7». ४४०।]४०८, 9. 43 

“जो विचार वेद की ऋचाओं से प्रकट होते हैं, उनके लेखक उत्तम- 
से-उत्तम शिक्षकों और हमारे मिल्टनों तथा टेनीसनों से न्यून नहीं थे।' 

अत: हमें अपनी संस्कृति देवी की पूजा करनी चाहिए। किसी 
संस्कृत के कवि ने वैदिक संस्कृति के बहुत हृदयहारी गुणों का वर्णन 
किया है कि वैदिक संस्कृति क्‍या है-- 

या जाता तुहिनाचलस्य शिरखरे तप्तात्मनां शान्तये, 
या लक्ष्मी मदनाशिनी क्षितिभुजां या ब्रह्मतेजोमयी । 
या प्रेम्णा बसुधातले सुरपुरादुत्कर्षमातन्वती, 
त्रैलोक्ये महिमानमश़्तु नवं सा संस्कृतिर बैदिकी ॥। 

'जिस संस्कृति का जन्म त्रिविष्टप्‌ में ऋषियों के हृदय में त्रिविध 
तापों को शान्त करने के लिए हुआ, जिस संस्कृति की पावन विचारधारा 
से राजाओं का धन का मद समाप्त हो जाता है, जिस संस्कृति में ब्राह्मतेज 
का वर्चस्व सुशोभित रहता है, जो स्त्रेहिल विचारधारा से संसार को स्वर्ग 
से भी सुन्दर बनाती है, वह वैदिक संस्कृति समस्त संसार में अपने अनूठे 
प्रभाव से सुशोभित रहे।' 

यह हुई मन्त्र में वर्णित इडा देवी की बात। 

इसके बाद दूसरी देवी है “सरस्वती ' '--मातृभाषा। इसकी भी 
हमारे देश में पूजा तो क्‍या, अनादर ही हो रहा है। संविधान में हिन्दी 
को राष्ट्रभाषा स्वीकार करके भी अभी अंग्रेज़ी का मोह हमसे नहीं छूटता | 
इस मूर्खता के कारण अनेक बार विदेशों में हमारे राजनयिकों को 
अपमानित भी होना पड़ा है। रूस में विजयलक्ष्मी राजदूत बनकर गईं 
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तो उनके सब परिचय-पत्र अंग्रेज़ी में थे। रूस में उन्हें अस्वीकार करते 
हुए कहा कि या तो ये पत्र भारत की भाषा में होने चाहिएँ अथवा रूस 
की भाषा में । किसी अन्य देश की भाषा में ये स्वीकार नहीं किये जा 
सकते। अपनी लोकसभा और राज्यसभा का दृश्य देखिये, यह प्रतीत 
ही नहीं होता कि हम भारत में हैं। बड़े कहलानेवाले घरानों का दृश्य 
देखिये, -दुधमुँहे बालक होश सँभालते ही अंग्रेज़ी बोलते हैं। हम जिस 
अंग्रेज़ी बोलने पर और अंग्रेज़ी रहन-सहन पर गर्व करते हैं, वहाँ दूसरे 
देशवासी हमें देखकर क्या सोचते हैं, यह एक अमेरिकन पत्रकार हैनरी 
सैंडर ने चित्रित किया है जो भारत के ३४ वर्ष के स्वाधीन देश को 
देखने के लिए आया और यहाँ से जाकर जिसने भारत के विषय में 
अमेरिका के पत्र 'प्रोग्रैसिव' में लेख लिखा। उस लेख का अपेक्षित 
भाग निम्न है-- 

“अंग्रेजों के चले जाने के बाद पिछले ३० वर्षों में झण्डे के सिवाय 
भारत में और कुछ परिवर्तन नहीं आया है। भारतीय एक-दूसरे से जिस 
प्रकार व्यवहार करते हैं, उसमें भी उनके औपनिवेशिक मस्तिष्क की 
झलक मिलती है। जब वे किसी भारतीय से ही बात करते हैं, तो धीरे- 
धीरे उनका वार्त्ताछाप अंग्रेज़ी में बदल जाता है। शायद भारतीय यह 
भूलना ही नहीं चाहते कि उन्हें उनके अंग्रेज शासकों ने लिखाया-पढ़ाया 
है । एक भारतीय व्यवहार और आचरण में अपने को यूरोपीय से घटकर 
ही मानता है। जब वह किसी भारतीय के साथ बात करे या रहे, अपने 
को योरोपीय का नौकर-सा मानता है। जब मैं भारत पहुँचा तो मैंने 
बराबर हिन्दी में बात करने की कोशिश की, लेकिन मुझे लूगा कि यह 
सब व्यर्थ है, बल्कि भारतीय हिन्दी में बात करना अपना अपमान समझते 
हैं।'” यह है प्रतिक्रिया एक विदेशी पर्यटक की। . 

हमें तीत्र आन्दोलन करके इस मनोवृत्ति को परिवर्तित करना चाहिए 
और उत्तर भारत में बलपूर्वक अंग्रेज़ी का विरोध करना चाहिए। 
राजनैतिक कारणों से तमिलनाडु, बड़ाल आदि प्रदेश हिन्दी का विरोध 
करते हैं, उन्हें उनके मार्ग पर चलने देना चाहिए। वे अंग्रेज़ी अपने प्रदेश 
में चलाना चाहें तो चलावें, किन्तु हिन्दीभाषी प्रदेश में सरकारी कार्यालयों 
में अंग्रेजी का प्रचलन कठोरता से रोकना चाहिए। कुछ समय में ही 
हमारी इस क्रियाशीलता से उनकी मनोवृत्ति बदलेगी और हिन्दी के प्रति 
सहनशीलता उत्पन्न होगी। हिन्दीभाषी प्रदेश में पत्रों के पते देवनागरी 
में ही लिखने चाहिए। 

इस प्रकार हमारी मातृभाषा देवी हमारे घरों में प्रतिष्ठित होगी और 
उसकी पूजा होगी। 

मन्त्र में तीसरी देवी 'मातृभूमि' की पूजा कही। इसके लिए भी 
भारत में बहुत करना शेष है। यदि मातृभूमि की स्वाधीनता की रक्षा 
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और संमृद्धि का विचार भारतीयों में दृढ़ हो जावे तो इससे हमारे चिन्तन 
और व्यवहार दोनों ही बदल जावेंगे। फिर हमारे सरकारी प्रतिष्ठान घाटे 
में नहीं चलेंगे। कार्यालयों में बाबुओं की मेज़ों पर फ़ाइलों के ढेर नहीं 
लगे रहेंगे। जब भारत का कृषक खेतों में घोर परिश्रम करके, मज़दूर 
कारख़ानों में जी-तोड़ मेहनत करके और उत्पादन बढ़ाकर, देश के 
वैज्ञानिक उपयोगी आविष्कार करके, भारत का अध्यापक-वर्ग बच्चों 
के कोमल हृदय और मस्तिष्क में सच्चरित्रता और मातृभूमि की भक्ति 
की भावना बद्धमूल करके, माता-पिता पूरे परिश्रम से बच्चों का शारीरिक 
और मानसिक विकास करने में अपनी शक्ति को खपाएँगे, तब इस तीसरी 
देवी मातृभूमि की प्रतिष्ठा और पूजा होगी। इस सम्बन्ध में अन्य कई 
मन्त्रों की व्याख्या में लिखा जा चुका है, अपेक्षा हो तो वहाँ से सहायता 
लें। 


2.2 


( ४७) 
नइवदर चव्ंसर वे छताछएवदत लाभ्त्प्रालि के लिए 
एुकुष्र्स्थ करो? 
अश्व॒त्थे वो निषददनं पर्णे वो वसतिष्कृता । 


गोभाज इत्किलासथ यत्सनव॑थ पूरुंषम्‌॥। 
--ऋ० १० ।९७।५ 
ऋषि: --भिषगाथर्वण: ॥ देवता--ओषधीस्तुति: ॥ छन्‍्द:--अनुष्टुप्‌ ॥ 

अन्वय:--वः निषदनम्‌ अश्वत्थे, व: वसति: पर्णे कृता यत्‌ 
गोभाज: किल असथ पूरुषम्‌ सनवथ॥। 

शब्दार्थ--[ हे मनुष्यो !] ( वः ) तुम्हारी ( निषदनम्‌ ) जीवनस्थिति 
( अश्वत्थे-अश्व:-स्थे) कल तक भी न ठहरनेवाले शरीर पर है और 
( वः वसतिः ) तुम लोगों का वास € पर्णे ) चदञ्ल पत्र के समान कम्पित 
होनेवाले प्राण पर ( कृता ) किया हुआ है। इस पर भी तुम ( गोभाज: 
किल असथ ) इन्द्रियों के भोगों में संलग्न हो, अत: सावधान होकर 
( पूरुषम्‌ ) पूर्ण पुरुष प्रभु को ( सनवथ ) प्रास करो! 

व्याख्या--मन्त्र में दो बातें मुख्यरूप से कही गई हैं। पहली यह 
कि इस संसार में कोई भी वस्तु ठहरनेवाली नहीं है। यह सब खेल 
थोड़े ही दिन रहता है। दूसरी यह कि इसकी भज्गञुरता को समझकर 
पुरुष हो तो पुरुषार्थ करके उस परम पुरुष: प्रभु को प्राप्त करो। खाने- 
पीने आदि भोग की वस्तुओं को जुटाने का नाम ही पुरुषार्थ नहीं है। 
असली, पुरुषार्थ तो सांख्यकार कपिल मुनि के शब्दों में ''त्रिविध- 
दुःखात्यन्तनिवृत्तिरत्यन्तपुरुषार्थ: '' है, अर्थात्‌ 'तपश्चर्या द्वारा मोक्ष- 
प्राप्ति का नाम वास्तविक पुरुषार्थ है।' 

संसार शब्द का अर्थ है जो नियमपूर्वक सरक रहा है, चल रहा 
है; जगतू्‌ शब्द का भी वही अर्थ है, जो गति कर रहा है। ये सभी शब्द 
इस तथ्य को प्रकट कर रहे हैं कि यहाँ कुछ भी टिकनेवाला नहीं है। 
आचार्य यास्क ने वार्ष्यायणि आचार्य का मत बताते हुए संसार के परिवर्तन 
को प्रकट करनेवाले ये भावविकार बताए हैं--' षड्भावविकारा भवन्तीति 
वार्ष्यायणिर्जायते, अस्ति, विपरिणमते, वर्धते, अपक्षीयते, विनशएयति।' 
कोई भी सांसारिक पदार्थ, “जायते '--पैदा होता है, 'अस्ति'--फिर 
उसकी दूसरी स्थिति आई है, इसके बाद तीसरी श्रेणी आई 'विपरिणमते '-- 
उसका विपरिणाम होता है, फिर “वर्धते '--जितनी वह चीज़ बढ़ सकती 
है, बढ़ती है। इसके आगे “अपक्षीयते' उसका धीरे-धीरे हास होता है 
और अन्त में “विनश्यति '--वह वस्तु नष्ट हो जाती है। 
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जो विचारशील मनुष्य संसार के इस रूप को समझता है वह विद्या, 
बल और धन को प्राप्त करके मदोन्‍्मत्त नहीं होता। हमारी आँखों-देखी 
बात है, इन्दिरा जी के प्रधानमन्त्रित्त-काल में आपातस्थिति लागू होने 
पर जिस इन्दिरा के प्रभाव को भारतीय अप्रमेय समझते थे, सन्‌ ७७ 
के जनता-शासनकाल में वही इन्दिरा एक सामान्य महिला के समान 
पुलिस द्वारा पकड़ी जाकर एक साधारण मजिस्ट्रेट के सामने हाज़िर हुई। 
इतिहास ने फिर करवट बदली और अबतक के राजनैतिक इतिहास में 
यह अभूतपूर्व घटना हुई कि इतने स्वल्पकाल में प्रजातान्त्रिक रूप से 
वही इन्दिरा फिर प्रधानमन्त्री के पद पर बैठीं और जोश उबाल खाने 
लगा कि एक दिन उनका मनचला बेटा प्रात: यह कहकर मुस्कराता 
हुआ घर से निकला कि “अम्मा! मेरे हवाई जहाज़ को कलाबाज़ी 
देखना'' और एक-डेढ़ घण्टे बाद ही हवाई जहाज़ के साथ गिरकर 
संसार से विदा ले गया! क्‍या सुन्दर कहा किसी शायर ने-- 

रौनक चमन में आ गई लेकिन न भूलना, 
शायद खिर्जों छिपी हो, बहारें के आय-पास / 

उधर देखिये पड़ोसी देश पाकिस्तान में राजनीति के पर्द पर कैसे- 
कैसे मार्शल और डिक्टेटर उभरे और चन्द दिन तूती बजाकर विस्मृति 
के गर्त में विलीन हो गए। 

वह अहड्ज्ारी भुट्टो, जिसने हिन्दुस्तानियों को कुत्ता कहा, वह अपने 
द्वारा ही कुर्सी पर प्रतिष्ठापित सैनिक सर्वाधिकारी द्वारा महान्‌ अपराधी 
के समान फाँसी पर चढ़ा दिया गया। 

ईरान और रूस में भी जो कुछ हुआ, वह भी हमारे सामने का 
ही तमाशा है। ईरान का मानी शाह जो “'आर्य-मिहिर”' कहलाने में 
गर्व अनुभव करता था और जिसने कुछ ही वर्ष पहले संसार के सबसे 
अधिक मूल्यवान्‌ और सुन्दर तख़्ते-ताउस पर बैठकर अपनी ताजपोशी 
का जश्न मनाया था, वह रातोंरात अपने बीवी-बच्चों के साथ ईरान से 
उड़ भागा और कुछ समय के बाद एक सामान्य व्यक्ति के समान संसार 
से चल बसा। 

हमारी आँखों के सामने ही रूस में जिस स्टालिन के सड्लेत के 
बिना पत्ता तक नहीं हिलता था, कुछ ही दिनों में परिस्थिति यहाँ तक 
बदली कि मरे हुए स्टालिन की कब्र तक लोगों ने उखाड़ फेंकी, पर 
इन सबसे बढ़कर जो खुश्चेव के साथ हुआ, वह अत्यन्त दारुण और 
दुःखदायक है। घटना-विवरण निम्न है-- 

कम्युनिस्ट पार्टी रूस के भूतपूर्व महासचिव निकिता खुश्चेव जिन 
परिस्थितियों में १४ अक्टूबर सन्‌ १९६४ को अपदस्थ किये गए थे, 
उससे उन्हें गहरा आघात लगा था। बाद में सरकारी पेंशन के विषय 
में ख़ुश्चेव ने कहा कि भीख माँगकर खा लूँगा, किन्तु पेंशन स्वीकार 
नहीं करूँगा। स्वर्गीय खुश्चेव का यह दुःखद चित्र, उनकी आत्मकथा- 
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सम्बन्धी पुस्तक ''डिक्टेटर ऑन ए पेंशन '” में प्रस्तुत किया गया है। 
इस पुस्तक के लेखक मास्को के मार्क्सवादी इतिहासकार श्री राग मेदवेदेव 
हैं। श्री मेदवेदेव को सोवियत नेताओं ने ''एकमेव '” विपक्षी के रूप 
में स्वीकार किया था। लेखक का कहना है कि खुश्चेव ७० वर्ष के 
हो जाने के बाद भी पर्याप्त स्वस्थ थे और उनमें अत्यधिक उत्साह था, 
वह प्रतिदिन चौदह से सोलह घण्टे तक काम करते थे। 

बाद में उनका महत्त्व एक-साथ गिर गया। खुश्चेव के निष्कासन 
के बाद पोलित ब्यूरो ने उन्हें १२ हज़ार रूबल प्रतिमाह देने का निश्चय 
किया। इसके साथ ही एकान्‍्त में बना वह मकान भी देने का निश्चय 
किया था, जिसमें प्राय: स्टालिन ठहरा करते थे। 

श्री ब्रेजनेव ने पोलित ब्यूरो के निर्णय के विषय में उन्हें बताने 
के लिए किसी को भेजा, लेकिन स्वाभिमानी ख़ुश्चेव ने किसी भी पूर्व- 
सहयोगी से मिलने का निषेध कर दिया। इसके पश्चात्‌ इस निर्णय को 
परिवर्तित करके उन्हें ४ हज़ार रूबल प्रतिमाह तथा मास्को से बीस मील 
दूर मकान देने का निर्णय किया। 

श्री किरिलेड्डलीो को आगे लाने में ख़ुश्चेव की मुख्य भूमिका रही। 
वे कम्युनिस्ट पार्टी में श्री ब्रेजनेव के बाद दूसरे महत्त्वपूर्ण व्यक्ति थे। 
श्री किरिलेड्डो ने एक बार ख़ुश्चेब से कहा था कि--'' आप अभी भी 
सुखी हैं।'” इस पर ख़ुश्चेव ने तीखे स्वर में कहा--'' आप मेरा मकान 
और पेंशन वापस ले सकते हैं। मैं अपने देश के लोगों से भीख माँगकर 
गुजारा कर लूगा। लोग मुझे अवश्य कुछ-न-कुछ देंगे।'' 

इसके एक दिन बाद ही खुश्चेव को दिल का दौरा पड़ा तथा एक 
वर्ष बाद ११५ सितम्बर १९७१ को उनका निधन हो गया। दो दिन बाद 
उनका अन्तिम संस्कार हुआ, जिसमें पार्टी का कोई भी नेता सम्मिलित 
नहीं हुआ। यह है संसार का स्वरूप ! ठीक कहा है किसी शायर ने-- 

शुहरत की बुलन्दी थी पलछथर का तमाशा है। 
जिस शाख पे बेठे हो, यह टूट भी सकती है ॥ 

इसलिए संसार के स्वरूप को बताते हुए इसे अश्वत्थ कहा । अश्वत्थ 
पीपल वृक्ष को भी कहते हैं। पीपल का वृक्ष भी नश्वर है, किन्तु उस 
पीपल पर लगा पत्ता तो और भी शीघ्र नष्ट होनेवाला है। एक वर्ष में 
पककर तो पतझड़ में झड़ ही जाएगा, किन्तु तेज़ हवा इससे पहले भी 
इसे तोड़ सकती है। यही बात यहाँ कही। वैसे तो संसार ही नश्वर 
है, किन्तु मानव-शरीर तो पत्ते के समान और भी शीघ्र विनष्ट होनेवाला 
है, अत: चेतावनी देते हुए कहा--इस स्थिति में भी तुम्हें इन्द्रियों के 
विषय प्रिय लगते हैं, इससे अधिक पशुता क्‍या होगी ? 

अत: जितेन्द्रिय होकर इन्द्र बनो! विचार और तप का अत्यन्त 
पुरुषार्थ करके उस परम पुरुष को प्राप्त करो! [2 


( ४८ ) 
व्र्फलत्ता व्ही त्तीन वस्टिक्ियाँ 
सत्येनाव॑ता शिया प्राव॑ता यशंसा परीवृता॥ 
--अथर्व० १२।५।२ 
ऋषि:--कश्यप: ॥ देवता--ब्रह्मगवी ॥ छन्‍्दः-- भुरिक्‌ साम्न्‍्यनुष्टुप्‌॥ 

अन्वय: --स्पष्ट है। 

शब्दार्थ--( सत्येन ) सत्य से ( आवबृता: ) सब ओर से युक्त, घिरे 
हुए ( श्रिया ) लक्ष्मी से, धन से ( प्र-आ-बृता: )2 और अधिक युक्त 
( यशसा ) यश से, कीर्ति से ( परि ) चारों ओर से € बृताः ) युक्त हम 
सब जीवनभर रहें । 

व्याख्या--इस मन्त्र में कुल चार शब्द हैं--सत्य, श्री और यश, 
ये तीन शब्द और चौथा 'आड्“। आवृता:, प्रावृता:ः और परिवृता:-- 
इन तीनों क्रियाओं में धातु एक ही है, केवल आड्ए फिर प्र-आडः और 
इसके पश्चात्‌ परि, ये तीन उपसर्ग लगे हुए हैं, जो क्रिया के अर्थ की 
मात्रा के द्योतक हैं। ' आड्* का अर्थ है समन्तातू--सब ओर सोच फिर 
अगली क्रिया *प्रावृता:' में आड़ः के पहले प्र उपसर्ग और जुड़ गया। 
भाव यह हुआ कि सत्य के बाद धन की मात्रा, जो उसकी व्यावहारिक 
सफलता का प्रमाण है और अधिक होनी चाहिए और तीसरी क्रिया 
'परिवृता: ' में परि उपसर्ग है, जिसका अर्थ है परित:--चारों ओर से, 
अर्थात्‌ सत्य की अपेक्षा से धन की अधिकता रहे और इन दोनों की 
भी अपेक्षा यश की मात्रा चारों ओर से रहे, सत्य और धन का समस्त 
क्षेत्र यशस्तवीी बनानेवाला हो, अत: धातु के हिसाब से इन तीनों क्रियाओं 
को एक शब्द गिनकर मन्त्र में वस्तुत: चार शब्द ही हैं। 

किन्तु चार शब्द के इस छोटे-से मन्त्र में गागर में सागर भर दिया 
है, सफल जीवन का पूर्ण चित्र खींचकर रख दिया है। 

प्राय: लोक में एक व्यक्ति अभावग्रस्त परिवार में जन्म ले, जिसमें 
दो जून का रूखा-सूखा भोजन भी कठिनाई से उपलब्ध होता हो। रहने 
के मकान में भी किसी ऋतु वर्षा, सर्दी और गर्मी का सुख न हो। यही 
बालक होश सँभालने पर अपने बुद्धि-कौशल से लाखों रुपये कमा डाले | 
अच्छे-से- अच्छा खाने को उपलब्ध होने लगे। रहने को प्रत्येक ऋतु 
में सुख-सुविधा देनेवाली सुन्दर कोठी खड़ी कर दे। यातायात के लिए 
सुन्दर कार खरीद ले और इसके अतिरिक्त लाखों रुपये बैंक में जमा 
कर ले तो ऐसे व्यक्ति को सभी सफल व्यक्ति कहते हैं । किन्तु वेद कहता 
है इतने से किसी को सफल नहीं कहा जा सकता, जबतक कि वह 
विचारणीय मन्त्र की सत्यवाली शर्त को पूरा नहीं करता, क्योंकि सफलता 
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की कसौटी धन, वैभव, कार और कोडी नहीं हैं। सफलता की कसौटी 
एक ही है कि मनुष्य ईमानदारी से अपने जीवन को देखकर यह अनुभव 
करे कि मैंने जो कुछ कमाया है, सत्य के आधार पर | किसी को धोखा 
नहीं दिया, किसी को दबाया नहीं । ऐसा व्यक्ति अपने जीवन के अन्तिम 
क्षणों में बड़ी शान्ति से संसार को छोड़ता है। यह है सफल जीवन 
की पहचान और उसका आधार सत्य ही है। 

अभी कुछ वर्ष पूर्व समाचारपत्रों में एक बड़ी महत्त्वपूर्ण बात इसी 
सम्बन्ध में प्रकाशित हुई | बड़ाल के प्रसिद्ध न्यायाधीश श्री नील माधव 
वंद्योपाध्याय, जो सत्यनिष्ठा के लिए बहुत विख्यात थे, अपने को स्वस्थ 
बताकर जबकि वे एक रोग से पीड़ित थे, उन्होंने पाँच हज़ार रुपये का 
बीमा कराया। जीवन के अन्तिम समय में नीलमाधव अत्यन्त अशान्त 
और श्षुब्ध थे और उनके प्राण निकल नहीं पा रहे थे। उनके सम्बन्धियों 
ने इसका कारण पूछा तो उन्होंने कहा--' अब से पाँच वर्ष पूर्व बीमा 
के समय डॉक्टरी होने पर मैंने मधुमेह होने पर भी अपने रोग को छिपाकर 
अपने को स्वस्थ बताने का मिथ्या व्यवहार किया। बस, यह असत्य- 
आचरण ही मुझे इस समय अशान्त कर रहा है। बीमा-कम्पनी के 
अधिकारी को तुरन्त बुलावें ताकि मैं इस बीमा को रद करा दूँ। मैं नहीं 
चाहता कि इस प्रकार का पैसा मेरे वारिसों को मिले।' 

बीमा-एजेण्ट को बुलाकर सब बात कही गई । एजेण्ट ने कहा-- 
ऐसा तो होता ही रहता है, किन्तु माधव बाबू सनन्‍्तुष्ट नहीं हुए और 
बीमा रह करा दिया। प्रसन्न होकर कहा कि--'यह हर्ष की बात है कि 
मैं आपसे न्याय कर सका' और शान्ति से प्राण त्याग दिये | यह है जीवन 
को सफलता ! 

मनुष्य की उन्नति और अवनति की कसौटी भी सत्य है, जिसका 
साक्षी मनुष्य का अपना आत्मा है। यही महत्त्वपूर्ण बात श्री कृष्ण ने 
गीता में कही-- 

उद्धरेदात्मनात्मानन्नात्मानमवसादयेत्‌ । 
आत्मैवात्मनो बन्धुरात्मैव रिपुरात्मन: ॥ +-5॥%७ 

अपनी आत्मा से अपने-आपका उद्धार करे | अपनी दृष्टि में अपने- 
आपको न गिरा ले। यदि सत्य पर चलता हो तो मनुष्य का आत्मा बन्धु 
के समान उसकी सहायता करता है, और यदि असत्य और अधर्म पर 
चलता हो तो उसका आत्मा ही उसका विरोधी बन जाता है।” संसार 
चाहे उसे महात्मा कहे, अन्दर से आत्मा इसे स्वीकार न करके अन्दर- 
ही-अन्दर यह कहता है कि तू महात्मा नहीं है! 

विदुर ने महाभारत में कहा है-- 

य आत्मनापत्रपते भूशं नरः स सर्वलोकस्य--गुरुर्भवत्युत । 

'जो व्यक्ति कोई भी काम करने से पूर्व यह देख लेता है कि कहीं 
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ऐसा काम न हो जाय कि मेरा आत्मा ही मुझे लज्जित करने लगे, वह 
समस्त संसार का गुरु होने योग्य है।' 

किसी आंग्ल विचारक ने भी उत्तम कहा है-- 

५०7९ ५/॥]]] ]8९ 62, ५०॥९८ ५/॥]] ॥0५४6 ॥66, 
5076 एशा] 79206, 5076 (५श]] $॥7॥[, 
(९३४४८ ॥07॥॥ गाधाा 370 ]0070 38070०0ए५९ ॥॥6८, 
पृफ्पडं ॥ (000, 270 00 ॥ो।6€ शा. 

“कुछ लोग तुमसे घृणा करेंगे, कुछ तुमसे प्रेम करेंगे, कुछ तुम्हारी 
झूठी प्रशंसा करेंगे, कुछ तुम्हारी निन्‍दा करेंगे, इसलिए तू मनुष्य को 
रज्षमात्र परवाह न कर! ईश्वर पर भरोसा रख! अपने आत्मा के 
आदेशानुसार सचाई के साथ काम करते जाना चाहिए।' 

इसलिए सत्यमय व्यवहार जीवन की पहली सफलता है। वेद और 
शास्त्रों में सत्य की बड़ी महिमा बखानी गई है। ऋग्वेद में कहा है-- 
“'सत्येनोत्तभिता भूमि: ''--इस संसार को सत्य ने सँभाल रक्‍्खा है। 
यदि इसमें से सत्य निकल जाबे तो संसार चल नहीं सकता। लोग 
आजकल कहते हैं कि व्यवहार में झूठ बहुत बढ़ गया है। इसका यह 
अभिप्राय नहीं है कि सत्य की तुलना में झूठ अधिक हो गया है। सत्य 
आज भी बहुत अधिक है और झूठ बहुत कम। झूठे से झूठा व्यक्ति 
भी सारे दिन में तोड-जोड़ के समय कुछ ही मिथ्या भाषण करता है, 
अन्यथा परिवार में, मित्रों में सत्य का व्यवहार ही करता है। समीप 
और दूर के सब व्यवसाय सत्य पर ही चल रहे हैं। हाँ, कहीं-कहीं 
कुछ गड़बड़ करनेवाले करते हैं, उसी से सन्देह का वातावरण बनकर 
व्यवहार में उलझनें उत्पन्न हो जाती हैं । संसार का विनाश क्या है ? संसार 
का व्यापार और व्यवहार विश्वासपूर्वक न चलना। 

किसी उर्दू के शायर ने इसी बात को बड़े उत्तम ढंग से कहा है-- 

नहीं .जरूर कि मर जाये जॉनिसार तेरे। 
यही है मरना कि जीना हराम हो जाए॥ 

अत: वेद ने कहा--यह पृथिवी सत्य पर टिकी है। 

शतपथ ब्राह्मण में भी बहुत उत्तम कहा--''स यः सत्यं वदति, 
यथाग्निं समिद्धं तं घृतेनाभिषिज्ञेत्‌ू। स भूयोभूय उद्दीपयति शव: श्व: 
श्रेयानू भवति।' '--जो मनुष्य सत्य बोलता है, उसका जीवन घृत से 
प्रदीस अग्रि के समान उत्तरोत्तर प्रकाशित होता जाता है और जीवन में 
सफलता प्राप्त करता जाता है। '' अथ योउनृतं वदति, यथाग्रिं समिद्धं 
तमुदकेनाभिषिश्ञलेत्‌।' “-- और जो झूठ बोलता है, उसके जीवन को 
स्थिति जलती आग पर पानी डालने की-सी होती जाती है। अग्नि का 
प्रकाश मन्‍्द होता जाता है और अन्त में आग बुझकर धुआँ-ही-धुआँ 
रह जाता है। इसी प्रकार मिथ्याचारी के आस-पास अविश्वास का ही 
वातावरण रहता है। महर्षि मनु ने कहा-- 
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नहि सत्यात्‌ परो धर्मों नानृतात्‌ू पातकं परम्‌। 

नहि सत्यात्‌ परं ज्ञानं तस्मात्‌ सत्यं विशिष्यते॥ . -५।६ 

'सत्य से बढ़कर कोई धर्म नहीं, झूठ से बढ़कर कोई पाप नहीं। 
सत्य से उत्तम कोई ज्ञान नहीं, अत: सत्य का स्थान सबसे विशेष है।!' 

अदिभर्गात्राणि शुद्ध्यन्ति मनः सत्येन शुद्ध्यति । --मनु० ५ । १०९ 

“जल से धोने से शरीर निर्मल होता है और मन सत्य के व्यवहार 
से शुद्ध होता है।' महाभारत में व्यास ऋषि ने तो बहुत प्रभावी ढंग 
से सत्य की प्रशंसा कौ-- 

अश्वमेधसहस्त्रत्ष सत्यज्ञ तुलया धृतम्‌। 
अश्वमेधसहस्त्रारिद्र सत्यमेव विशिष्यते।॥। 

“तुला के एक पलड़े में एक हज़ार अश्वमेध चढ़ा दें और दूसरे 
में अकेले सत्य को, तो एक हज़ार अश्वमेधों से अकेले सत्य का भार 
अधिक होगा।' आपातत: यह वर्णन कुछ अतिशयोक्तिपूर्ण लगता है, 
किन्तु विचारने पर सद्भति ठीक बैठ जाती है, क्योंकि यज्ञ का यज्ञत्व 
सत्य से ही है। यदि सत्य न रहे तो फिर वह यज्ञ केवल प्रदर्शन और 
दम्भ रह जाता है, अत: सत्य का स्थान यज्ञ से श्रेष्ठ है। इसीलिए जीवन 
की पहली सफलता सत्य बताई। 

दूसरी बात कही--' ' अिया प्रावृता: ' '--सत्यव्यवहार रखते हुए जो 
संसार का ऐश्वर्य आपको प्राप्त हो, यह आपके जीवन की दूसरी सफलता 
है। धन अपने-आपमें कोई बुरी और त्याज्य वस्तु नहीं है। धर्मात्मा के 
पास आकर धन धर्म का ही विस्तार करता है। कहीं धन के माध्यम 
से विद्यालय खुलेंगे, कहीं अस्पताल, कहीं अनाथ और विधवाओं का 
संरक्षण होगा, अत: सत्यमय व्यवहार के द्वारा प्राप्त धन मनुष्य की दूसरी 
सफलता है। 

इसके पश्चात्‌ तीसरी और पूर्ण सफलता के लिए यशस्वी जीवन 
परमावश्यक बताया। आपका सत्य का व्यवहार आपको यश नहीं देता 
तो उसमें कहीं त्रुटि है। वह सत्य नहीं, सत्याभास है, अत: भाष्यकारों 
ने सत्यईभाषण के साथ कुछ शर्तें लगाई हैं और वे आवश्यक हैं | उनको 
ध्यान में रखकर आप सत्य बोलेंगे, तभी आपको यश मिलेगा और तभी 
वह सत्य धर्म के उच्चपद का अधिकारी होगा। सत्यभाषण के विषय 
में मनु ने कहा-- 

सत्यं ब्रूयात्‌ प्रियं ब्रूयात्‌, न ब्रूयात्‌ सत्यमप्रियम्‌ । 

प्रियज्ञ नानृतं द्॒यादेष धर्म: सनातन: ॥ 
हलक भर 2 
सत्य बोलो, किन्तु मीठा बनाकर बोलो ! तभी आपको यश मिलेगा 
अन्यथा लोग आपको कठोरभाषी होने का अपयश लगावेंगे। योगदर्शन 
के भाष्य में व्यास महर्षि ने लिखा है, सत्य का लक्ष्य अहिंसा है। यदि 
सत्यभाषण से हिंसा हुई तो वह धर्म नहीं, धर्माभास है। इसलिए मनु 
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ने कहा--सत्य बोलो, किन्तु मीठा बोलो! मधुरभाषण पर बल देने को 
पुनरावृत्ति की--'' अप्रियं सत्यन्न ब्रूयात्‌ '“--कठोर सत्य मत बोलो! 
इससे आगे बहुत ही महत्त्वपूर्ण कहा--'' प्रियज्ञ नानृतं ब्रूयात्‌ ' “--बात 
मीठी हो पर हो निराधार, ऐसा भी नहीं होना चाहिए | यह तो एक प्रकार 
से दूसरे को धोखा देने के तुल्य हुआ। इन सावधानियों के साथ जो 
सत्य बोल्श जाएगा, वही यश देगा। 

इसी प्रकार परिश्रम और सत्य से कमाया हुआ धन भी आपको 
यश देनेवाला होना चाहिए। यदि वह यश का कारण नहीं है, तो उसमें 
ज्रुटि है। आप व्यापार करते हैं, किन्तु सत्य के आधार पर । यदि सरकार 
की सेवाएँ हैं और ऐसे पद पर हैं कि यदि चाहें तो हज़ारों रुपये जेब 
में डालकर घर आ सकते हैं, किन्तु आप पूरी सावधानी से एक पेसे 
का भी अन्तर नहीं आने देते, निश्चित ही यह बड़ी बात है; किन्तु इतनी 
ईमानदारी से कमाए धन में से आप उत्तम कार्यों में उसे व्यय नहीं करते 
तो उससे आपको यश नहीं मिलेगा । लोग कहेंगे--है तो ईमानदार, किन्तु 
पत्थर है जो किसी के कष्ट को देखकर कभी द्रवित नहीं होता। अतः 
वेद में कहा--सत्य से कमाए. धन को शुभ कार्यों में व्यय करोगे, तभी 
तुम्हें यश मिलेगा और यशस्वी बनने पर तुम्हें तीसरी सफलता भी प्राप्त 
हो गई । गृहस्थों को यह यश की भावना पद-पद पर बुराई से बचाती 
है । बुराई का विचार आते ही अपनी सामाजिक प्रतिष्ठा का ध्यान आता 
है और हम उस कुसंस्कार को दबा देते हैं। यदि यह विचार न रहे 
तो मनुष्य को गिरने में कोई देर ही न लगे। 

इस सम्बन्ध में किसी संस्कृत के कवि ने बहुत उत्तम कहा है-- 

यथा हि मलिनैर्वस्त्रिर्यत्रतत्रोपविश्यते । 
तथा हि चलितवत्तस्तु वृत्तशेषन्न रक्षति॥। 

'जैसे गन्दे कपडेवाला व्यक्ति चाहे जहाँ बैठ जाता है, उसी प्रकार 
दुश्चरित्र और बदनाम व्यक्ति को बुरा काम करने में कोई संकोच नहीं 
होता ।! 

आचार्य शुक्र ने कहा-- 

अकीर्तिरेव नरको नान्यो5स्ति नरको दिवि। 

'“बदनामी ही नरक है, अन्य नरक कहीं आकाश में नहीं है।' 

गीता में कहा-- 

सम्भावितस्य चाकीर्तिरमरणादतिस्व्यिते ॥ --२ | ३४ 

' सम्मानित व्यक्ति का अपयश होना मृत्यु से भी बुरा है।' 

अत: मन्त्र में कहा--आपका सत्य और धर्मपूर्वक कमाया धन 
आपको यशस्वी बनावे, यही जीवन की पूर्ण सफलता है। 
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( ४९ ) 
बुडा जबदान करे निल गयार 
विधुं द॑द्राणं सम॑ने बहूनां युवानं सन्‍ते पलितो ज॑गार। 
देवस्य॑पश्य कार्व्य महित्वाद्या ममार स हाः सर्मान॥। 
जज तैंडे० १०॥००।५ 
ऋषि:--बृहदुक्थों वामदेव्य:॥ देवता--इन्द्र: ॥ छन्‍्द:--निच्त्त्रिष्टुप्‌ ॥ 
अन्वय: --युवानं सन्‍्तं विधुं समने बहूनां दद्गराणं पत्छित: जगार। 
देवस्य महित्वा काव्यं पश्य हा: समान स अद्य ममार।॥ 
शब्दार्थ--( युवानं सन्‍्तम्‌ ) एक ऐसे नवयुवक को ( विधुम्‌ ) 
विविध कामना करनेवाले को ( समने ) युद्ध में ( बहूनाम्‌ ) [जो] बहुतों 
को ( दद्राणम्‌ ) मार भगानेवाला है [उसे] ( पलित: ) एक वृद्ध 
( जगार ) निगल जाता है ।( देवस्य ) प्रभु के ( महित्वा ) बड़े महत्त्ववाले 
( काव्यम्‌ ) काव्य को ( पश्य ) देखो [कि] ( हा: सम्‌ू-आन ) जो 
कल जी रहा था (सः ) वह ( अदा ) आज ( ममार ) मरा पड़ा है। 
व्याख्या-- इस मन्त्र में बड़े काव्यमय ढंग से संसार की क्षणभज्भरता 
दिखाकर परोक्षरूप में यह प्रेरणा की गई है कि इस संसार के सुख- 
दुःख, भय-शोकादि द्लन्द्दों की चक्की में पिसने से तू उसी की शरण में 
जाकर त्राण पा सकता है। 

संसार में बड़े-बड़े बिद्वान्‌ हुए जिन्होंने सम्पूर्ण बैदिक और लौकिक 
वाड्मय छान मारा। जिन्हें अपनी बहुज्ञता पर बड़ा अभिमान था, जे 
असहाय और विवश इस संसार से चले गए राम के वैदुष्य का वर्णन 
करते हुए वाल्मीकि महर्षि ने लिखा-- 

सर्वविद्यात्रतसत्नातो यथावत्साड्रवेदवित। 

इष्वस्त्रे च पितु: श्रेष्ठो बभूव भरताग्रज: ॥ --वा०रा० अयो० १।२० 

' राम सब विद्याओं को पढ़कर तथा पूर्ण ब्रह्मचर्य-त्रत समाप्त कर 
विधिवत स््रातक हुए। षडड़--सहित वेद को भी पढ़ा। बाण और अस्त्र- 
शस्त्र सञ्लालन में, अर्थात्‌ धनुर्वेद में अपने पिता से भी बढ़कर हो गए।!' 

धर्मकामार्थतत्त्वज्ञ: स्मृतिमान्‌ प्रतिभानवान्‌ । 
लौकिके समयाचारे कृतकल्पो विशारद: ॥। 

“राम ने धर्म, अर्थ और काम के रहस्यों को समझ लिया। उनकी 
अद्भुत स्मरण-शक्ति थी। शास्त्रीय गूढ़ तत्त्वों को और दूसरों के विचारों 
को वे बहुत शीघत्र समझ लेते थे। लौकिक धर्म तथा समयोचित आचार- 
व्यवहार को वे भली प्रकार जानते थे और मर्यादानुसार अपने आचरण 
में लाते थे।' राम की वीरता, लोकोत्तर उदारता, व्यक्ति के स्वभाव और 
व्यवहार को परखने की आश्चर्यजनक क्षमता और सत्यवादिता को 
देखकर उस समय यह प्रसिद्ध था कि-- 


बुड्डा जवान को निल गया! ४०१ 


द्विःशरन्नाभिसंधत्ते द्विःस्थापयति नाअितान्‌ | 
द्विर्ददाति न चार्थिभ्यो रामो द्विनाशिभाषते ॥। 

'राम शत्रु का संहार करने के लिए दो बाण नहीं चढ़ाते, अर्थात्‌ 
एक बाण से ही अपने शत्रु को समाप्त कर देते हैं। राम अपनी शरण 
में आए की योग्यता को देखकर एक बार ही उचित स्थान पर उसकी 
नियुक्ति कर देते हैं, अर्थात्‌ व्यक्तियों को परखने की उनमें अद्भुत क्षमता 
है । राम याचक को एक बार में निहाल कर देते हैं, बह फिर भिखमड्डा 
नहीं रहता, और राम जो एक बार कह देते हैं उसमें परिवर्तन नहीं होता ।' 

राम इतने प्रतापी थे कि उन्हें लोगों ने भगवान्‌ तक बना दिया, 
किन्तु वेद कहता है उस नियन्ता के नियम को देखो, यहाँ सब विवश 
और नतमस्तक हैं--- अद्या ममार स हा: समान--कल तक जो जीवित- 
जागृत था, जिसकी योग्यता और परिश्रम का सिक्का उस समय का संसार 
मानता था, आज वह मरा पड़ा है। बुड्डा सफेद बालोंवाला कालरूपी 
परमात्मा जवानों को निगले जा रहा है। 

लक्ष्मण जैसा स्वाभिमानी, साक्षात्‌ वीररस, जो किसी प्रतिद्वन्द्दी को 
कुछ समझता ही न था, उसने सीता-स्वयंवर के धनुष को देखकर हँसते 
हुए राम को कहा--यह भी कोई पराक्रम की कसौटी है? 

देव श्री रघुनाथ कि बहुतया दासोउस्मि ते लक्ष्मणो-- 
मेर्बांदीनपि भूधरान्न गणयेज्जीर्ण: पिनाकः कियान्‌। 
त्तन्‍न्मामादिश पशएय पश्य च बल भृत्यस्य यत्‌ कौतुकम्‌। 
प्रोद्धर्त प्रतिनामितुं प्रचल्ितुज्नेतुं निहन्तुं क्षम:॥ 

'हे राम ! मैं अकिंचन आपका सेवक हूँ । अधिक बढ़ाके तो बात क्‍या 
कहूँ, मैं मेरु आदि पर्वतों को भी कुछ नहीं समझता, फिर इस पुराने 
जीर्ण-शीर्ण धनुष की बात ही क्‍या है ! मैं इसे उठा सकता हूँ, झुका सकता 
हूँ, लेकर घूम-फिर सकता हूँ और इसके टुकड़े-टुकड़े कर सकता हूँ।' 

राम ने बाली के मरने पर किष्किन्धा का राज्य पाकर सीता को 
खोज में सुग्रीव का प्रमाद देखा तो लक्ष्मण को सुग्रीव की भर्त्सना करने 
को भेजा। लक्ष्मण तो ऐसे अवसरों के लिए तैयार बैठा रहता था। जाते 
ही एक घुड़की में सुग्रीव को प्रकम्पित कर दिया-- 

““न सः संकुचित: पन्‍्था येन बाल्डि: पुरा गत: ' '-- सुग्रीव ! जिस 
मार्ग से कुछ ही समय पहले हमने बाली को भेजा है, वह मार्ग अब बन्द 
नहीं हो गया है।' ऐसे वीरों को भी वही बूढ़ा काछ कवलित कर गया। 

कष्ण जैसे प्रतापी प्रत्युत्पन्नमति महापुरुष, जिन्होंने नितान्त विकृत भारत 
के चित्र को काट-छाँटकर मर्यादित किया, अन्त में जड्गल में लेटे हुए एक 
बहेलिये के तीर से घायल होकर उन्होंने अपनी जीवनलीला समाप्त की । 

सार यह निकला कि संसार से सबको जाना है। समय का एक- 
एक क्षण बहुत मूल्यवान्‌ है, उसका सदुपयोग करो और प्रस्थान के आदेश 
पर प्रसन्नता से उसे क्रियान्वित करो ! . 


( (५० ) 
व्सन्त्ल्न की देव्ठिक परिभाषा 
सनातन॑मेनमाहुरुताद्य स्यात्पुर्नर्णव: । 
अहोरात्रे प्र जायेते अन्यो अन्यस्य॑ रूपयों: ॥ 
--अथर्व० १०।८।२३ 
ऋषि: --कुत्स: ॥ देवता--अध्यात्मम्‌॥ छन्‍्द:--अनुष्टप्‌॥ 

अन्वय: ---एनम्‌ सनातनम्‌ आहु: उत अद्य पुनः नवः स्यात्‌। 
अन्य: अन्यस्य रूपयो: अहोरात्रे प्रजायेते॥। 

शब्दार्थ--( एनम्‌ ) इसको ( सनातनम्‌ ) सदा रहनेवाला, अनादि 
कालीन ( आहु: ) कहते हैं (उत्त ) और तो भी यह ( अद्य ) आज, 
प्रतिदिन ( पुनः नव: ) फिर-फिर नया ९ स्यात्‌ ) होता है ( अन्य: ) एक 
( अन्यस्य ) दूसरे के ( रूपयो: ) रूपों में, समान रूपों में ही ( अहोरात्रे ) 
ये दिन-रात (€ प्रजायेते ) सदा उत्पन्न होते रहते हैं। 

व्याख्या--इस पवित्र मन्त्र की व्याख्या अनेक दृष्टिकोणों से हो 
सकती है। किसी भी प्रकार से विचार कीजिये, मन्त्र के आशय को 
खोलने की चाबी ''सनातनम्‌ !' ' की, अनादित्व की परिभाषा '' पुन: नव: ”! 
फिर-फिर नया होना है। जो नित्य नया नहीं होता, वह सनातन नहीं 
हो सकता; वह जीर्ण हो गया, पुराना हो गया। वह आज चलने योग्य 
नहीं (00७५४ ० 9०४८) रहा। 

ऋषि दयानन्द के कार्यक्षेत्र में अवतीर्ण होने के समय हमारे 
तथाकथित सनातनधर्म की भी यही दशा हो गई थी। उसमें पुनः नया 
होने की क्षमता नहीं रही थी। उस धर्म का स्वरूप हमें बाधाओं की 
नदी से पार उतारनेवाली नाव के समान नहीं रहा था, अपितु वह ऐसा 
पत्थर बन गया था जो पार जाने की इच्छावाले को वहीं डुबोने का 
कारण बनता था। इस दिशा में त्द्षि दयानन्द ने जो प्रयत्न किया वह 
अद्भुत था और उसका अब तक भी ठीक-ठीक मूल्याड्डन नहीं हुआ। 

ऋषि चाहते थे कि धर्म के नाम पर बने ये सड्ढीर्ण दायरे समाप्त 
हों और सारी मानवजाति एक परिवार के समान परस्पर एक-दूसरे की 
सहायक बनकर अपने जीवन के लक्ष्य तक पहुँचे। 

उस समय का सनातनधर्म चौके, चूल्हे और नहाने-धोने तक सीमित 
रह गया था। उसकी स्थिति को महात्मा मुन्शीराम (स्वामी अश्रद्धानन्द 
जी) द्वारा लिखित उनके जीवन-चरित्र की एक घटना से समझ सकते 
हैं। घटना इस प्रकार है-- 

श्री मुंशीराम जी के पिता का नाम श्री नानकचन्द था और वे पञ्ञाब 


सनातन की वैदिक परिभाषा ४०३ 


के जालन्धर ज़िला के क़स्बे 'तलूवन' के रहनेवाले थे। वह उत्तर प्रदेश 
की पुलिस की सेवा में थे और उस समय बरेली में शहर-कोतवाल 
थे। इनके कोतवाल रहते ही महर्षि दयानन्द बरेली में पधारे थे। ऋषि 
के भाषणों में शान्ति-व्यवस्था का दायित्व श्री नानकचन्द शहर-कोतवाल 
का था। उस समय मुन्शीराम वाराणसी में कॉलिज में पढ़ते थे और 
उनको ईश्वर और धर्म में विश्वास नहीं था। नानकचन्द अपने पुत्र की 
इस प्रवृत्ति पर चिन्तित थे कि ऋषि दयानन्द के दर्शनों से उनके मन 
में यह विचार आया कि यह महात्मा मेरे पुत्र मुन्शीराम को ठीक मार्ग 
पर ला सकता है। श्री नानकचन्द ही प्रयत्रपूर्वक मुन्शीराम को ऋषि 
के दर्शन कराने ले गए। अस्तु, उन्हीं दिनों की एक घटना मुंशीराम जी 
ने अपनी जीवनी में लिखी है-- 

श्री नानकचन्द जी के बड़े भाई तलूवन पञ्ञाब से अपने भाई को 
मिलने बरेली में आए। नानकचन्द जी ने अपने घर में रसोई के काम 
के लिए एक पुरबिया ब्राह्मण नौकर रखा हुआ था। यह रसोइया अपने 
चौके की पूरी मर्यादा बड़ी चौकसी से निभाता था। रसोईघर को लीप- 
पोतकर केवल धोती पहनकर चौके में प्रवेश करता था। उसके चौके 
में किसी को प्रवेश करने की अनुमति नहीं थी। श्री नानकचन्द जी के 
भाई हुक्का पीते थे। प्रातः: आठ-नौ बजे के लगभग रसोइया अपना चौका 
ठीक करके चूल्हे पर दाल चढ़ाकर कहीं काम से चला गया था। इधर 
नानकचन्द जी के भाई को हुका पीने की इच्छा हुई। उस समय किसी 
नौकर को न देखकर वे स्वयं चिलम में तम्बाकू रखकर चूल्हे में से 
आग लेने के लिए वस्त्र पहने ही चौके में घुस गए और चिलम में 
आग भरने लगे। इतने में रसोइया आया और उन्हें कपड़ों-सहित चौके 
में देखकर आगबबूला हो गया और कुछ अपमानजनक शब्द कहके 
डाँटने लगा कि तुमने मेरा सारा परिश्रम बर्बाद कर दिया और चौका 
भ्रष्ट कर दिया। 

नानकचन्द जी के भाई को बहुत बुरा लगा और दुःखी होकर 
चारपाई पर आ बैठे | नानकचन्द जी घर आए और भाई को उदास देखकर 
कारण पूछा। भाई ने उत्तर दिया--'तुम अच्छे कोतवाल बने। तुम्हारे 
नौकर भी हमारा अपमान करते हैं!” और उन्होंने सारी घटना सुना दी। 
बात सुनकर नानकचन्द जी ने रसोइया को बुलाके धमकाया--: तुम्हें पता 
नहीं कि ये हमारे भाई हैं और इनका अपमान हमारा अपमान है?! 
इस फटकार को सुनकर पुरबिया बोला--' बाबूजी ! झूठ हम बोला, चोरी 
हम कौन, और भी बहुत काम कीन, पन अपनो धर्म न दीन।” बस, 
उसका यह मुख्य धर्म जो झूठ बोलने से और चोरी करने से भी नष्ट 
न हुआ, वह वस्त्र उतारकर चौके में खाना पकानामात्र रह गया था, 
यह था सनातनधर्म का स्वरूप! 


४०४ श्रुति-सौरभ 


है - हा शशिकला सीफलत न निखिल सन .. जज... किस न मल के हल ही“ सकल शशि सॉर्ज 6:27 ही 20 की 

छोटी-मोटी बातों पर हिन्दू अपने भाई-बन्धुओं को बिरादरी से 
बहिष्कृत कर देते थे और लाचारी में वे धीरे-धीरे मुसलमान बन जाते 
थे। 

नवाब छतारी- 'लालख़ानी” कहलाते थे। अलौगढ़, बुलन्दशहर, 
तालिमनगर, बुढ़ौँसी और धर्मपुर के नवाब भी लालख़ानी हैं। मैंने एक 
बार अलीगढ़ में नवाब छतारी से पूछा कि मुसलमानों में यह लालख़ानी 
कौन-सा फ़िर्क़ा है, जिसके आप अनुयायी हैं ? नवाब साहब ने बताया 
कि हम वैसे मुसलमान नहीं हैं। हम रघुवंशी राजपूत हैं। मुसलमानों 
के शासनकाल में हमारे एक पूर्वज जिनका शुभ नाम ““लालसिंह '' था, 
वे एक काम से दिल्ली गए। उनके साथ उनके छोटे भाई कमालसिंह 
भी थे। ये दोनों बादशाह को भी मिलने चले गए। बादशाह श्री लालसिंह 
के पिताजी के मित्र थे और लालसिंह तो युवक ही थे। अपने पिताजी 
का परिचय भिजवाकर जब मिलने का समय माँगा तो बादशाह ने अनुमति 
दे दी और दोनों को बडे प्रेम से बैठाया। गर्मी का मौसम था। बादशाह 
तरबूज खा रहे थे। उन्होंने अपने हाथ से तरबूज़ की फाड़ी ( 'फॉँक) 
काटकर और बीज निकालकर इन दोनों युवकों को भी दी और इन्होंने 
उनके अनुरोध पर वह तरबूज़ खा लिया। 

छतारी लौटने पर जब इन युवकों ने बादशाह के सस्लेह मिलन 
और तरबूज़ खिलाने की चर्चा की तो बिरादरी में तूफ़ान खड़ा हो गया 
कि ये मुसलमान हो गए, जब इन्होंने एक मुसलूमान का तराशा हुआ 
तरबूज़ खा लिया। बिरादरी के लोगों ने बिरादरी से बहिष्कृत कर दिया 
और लालसिंह को लालख़ाँ कहना प्रारम्भ कर दिया। बस, उनके वंशज 
होने के कारण लोगों में हम लालख़ानी कहलाए। 

प्रसिद्ध फ्रांसीसी यात्री बर्नियर, जो १४ वर्षों तक दाराशिकोह और 
औरड्रज़ेब का चिकित्सक बनकर भारत में रहा, उसने अपनी भारत- 
यात्रा के विवरण में एक घटना इस प्रकार लिखी है-- 

“एक बार उपनिषदों के विषय में कुछ विचार-विनिमय करने के 
लिए दाराशिकोह काशी के विद्वानों के पास गए। बादशाह के निमन्त्रण 
पर काशी के सभी शीर्षस्थ विद्वान्‌ एकत्र हुए और दारा ने उनसे बात 
करके अपनी जिज्ञासा शान्त की। जब उनका विचार-विनिमय समाप्त 
हुआ तो काशी के सब विद्वानों को एकत्र देखकर मेरे मन में भी कुछ 
पूछने की इच्छा जागृत हुई। दाराशिकोह की अनुमति लेकर मैंने विद्वानों 
से पूछा--' आप जिस धर्म को मानते हैं, वह धर्म कैसा है ?' पण्डितों 
ने उत्तर दिया--'वह सर्वोत्तम धर्म है।' बर्नियर ने आगे पूछा--' इस 
सर्वोत्तम धर्म में मैं सम्मिलित होना चाहूँ तो क्‍या आप मुझे अनुमति 
देंगे ?” उन्होंने उत्तर में कहा--'यह तो हम नहीं करेंगे। तुम्हारे लिए 
वही धर्म ठीक है जो तुम मानते हो।' 
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यह था उस सनातनथधर्म का स्वरूप जो एक असंस्कृत को संस्कृत 
नहीं कर सकता । जिसने अपने जीने का अधिकार खो दिया वह सनातन 
कहाँ रहा ? उस समय का तथाकथित धर्म एक किनारे का दरिया था। 
धर्म के लक्षण '' यतो5 भ्युदयनि: श्रेयससिद्द्धि: स धर्म: '' में से अभ्युदय 
निकल गया था। उन लोगों की दृष्टि केवल निःश्रेयस्‌ पर टिकी थी। 

ऋषि दयानन्द ने कार्यक्षेत्र में अवतीर्ण होते ही ““सनातन'' के 
विषय में वेद के मनन्‍्तव्य को समझकर धर्म का पूर्ण स्वरूप लोगों के 
सामने रकक्‍्खा। उन्होंने कहा--धर्ममार्ग की पहली पहचान अभ्युदय है, 
जिसमें सामान्य लौकिक उत्कर्ष से लेकर चक्रवर्ती राज्य तक सम्मिलित 
है। जितनी विद्या और बुद्धि है उससे सांसारिक सुख-समृद्धि जुटानी 
चाहिए, किन्तु सामग्री-अर्जन का प्रकार और उसका उपभोग इस प्रकार 
का होना चाहिए जो आत्मोन्नति में बाधक न हो। इन दोनों प्रकार की 
उन्नतियों के यथाविधि सम्पादन का ही नाम धर्म है। 

सांसारिक उन्नति के मार्ग में जो बाधाएँ आवें, उन्हें नित-नये उत्साह 
से दूर करें। बाधाओं को दूर करनेवाले इन विहित उपायों का नाम ही 
धर्म है। इन उपायों को व्यवहार में लाते समय वही नवीनता अनुभव 
करनी चाहिए जो रात्रि व्यतीत होने पर अगले दिन प्रभात में काम करने 
के लिए उत्साह और उमड़ होती है। वेद ने सनातन की परिभाषा ही 
यह की है कि--'' अद्य स्यात्‌ पुनर्णवः ''--जैसे आज के रूप में आया 
दिन नया होता है, उसे कोई नहीं कहता कि वह पुराना ही तो दिन 
है, वैसा ही सूर्य निकल रहा है, वैसी ही धूप है, यह वही पुराना घिसापिटा 
दिन है; अपितु रात्रि व्यतीत होने पर प्रभात में हम नये जोश से उसका 
स्वागत करते हैं। बस, यही नवीनता धार्मिक मार्ग में आई बाधाओं को 
दूर करने में भी होनी चाहिए। 

मध्यकाल के हिन्दुओं ने जीवन की वह कला भुला दी थी, अत: 
ये क्षीण हो रहे थे, मर रहे थे। इनके बन्धु, सभी पुरुष और बच्चे नाना 
छल-प्रपञ्ञों से मुसलमान और ईसाई बन रहे थे और ये असहाय टुकर- 
टुकर देख रहे थे। मुसलमानों के शासनकाल में बड़े-बड़े दिग्गज संस्कृत 
के विद्वान्‌ दान, तीर्थ और जप-तप पर बड़े-बड़े पोथे तो रच रहे थे, 
किन्तु बलपूर्वक भ्रष्ट किये गए अपने इन बन्धुओं को शुद्ध करके पुन: 
अपने धर्म में लाने का कोई विधान नहीं बना सके। प्रति दस वर्ष की 
मर्दुमशुमारी में हिन्दुओं की संख्या जिस अनुपात में घट रही थी, उसके 
अनुसार ४५ वर्ष की मर्दुमशुमारी में हिन्दु समाप्त हो जाते और केवल 
इतिहास के पृष्ठों पर उनका नाम शेष रह जाता। 

ऋषि दयानन्द ने परिस्थिति का अध्ययन करके इस नामशेष 
सनातनधर्म में प्राणप्रतिष्ठा की | धर्म के नाम पर जो-जो अधर्म की बातें 
इसमें प्रविष्ट हो गई थीं, उनका तीत्र खण्डन करके इनमें से विजातीय 


४०६ ! ॥. ४ 8 चलाए 











बम मम आम व ले 





३७७०7 जय 


सडा-गला हिस्सा काटके फेंक दिया और वेद-शास्त्रोक्त धर्म का सच्चा 
स्वरूप संसार के सामने प्रस्तुत किया। जो योरोपियन विद्वान्‌ वेद के 
दूषित अर्थ करके अंग्रेज़ी पढे-लिखे भारतीयों को ईसाई बनाने का स्ववप्र 
देख रहे थे, उनकी आशाओं पर तुषारपात हो गया। १६ दिसम्बर सन्‌ 
१८६८ में प्रो० मैक्समूलर ने भारत-सचिव, ड्यूक ऑफ आर्गाइल को 
पत्र में लिखा--]#)८ द्याटांठा ॥८] ॥200ग ० जाता [5 600भ60 द्वाव 
(फ्रांडांग्या।/ 6025 070 ड29 ॥], ७४०5९ थिप] ५७श)] ॥ ७०.--' भारत का 
प्राचीन धर्म नष्टप्राय है और यदि ईसाई धर्म उसका स्थान नहीं लेता 
तो यह किसका दोष होगा?! 

मैक्समूलर आदि अपनी दिद्धटत्ता के प्रभाव में लाकर अंग्रेज़ी पढ़े- 
लिखे भारतीयों की दृष्टि में वेद को तुच्छ और हीन सिद्ध करके, वेद 
से उनकी श्रद्धा को हटाकर बाइबल पर जमाना चाहते थे। 

२९ जनवरी सन्‌ १८८२ को मैक्समूलर ने बाईराम जी मालाबारी 
को लिखा--*॥ ७४४20 40 (2]...एशातवा (06९ ॥पघ भांडाठगांठ्यो ल्‍चपट 
[5 क्षाटाला हलाएंणा 5, 40000/020 प्ुए0, ह0ा गणा 27 ९४०८।प5०४८।५ 
छिप्राकुण्यवा छा दाडी9), ०0पा 0 गरंडांगांट्वा 9णा7 णए ९०. ठिपां 
व4520४५टा ॥7., डाॉंट्या। शा]7665 709 ९(€टा।दाए 04 छिपराठतकुटया [- 
]050|7५ 0 ग03॥9 370 #४0प 66797५८॥॥ णएाी॥5 ॥0फ6 टाद्याइटांटा, ! --- 
'में केवल पाश्चात्य वा ईसाई दृष्टि से नहीं परन्तु ऐतिहासिक दृष्टि से 
बताना चाहता था कि पुरातन बवेद-धर्म का सत्य ऐतिहासिक मूल्य क्‍या 
है, परन्तु जब इस वेद-धर्म में वाष्पयन्त्र, विद्युत्‌ और पाश्चात्य .दर्शन 
तथा आचार का आविष्कार करते हो, तो तुम इसका सत्यस्वरूप नष्ट 
करते हो।' 

इनकी दृष्टि में वेद क्या है 2? यह भी एक पत्र में इस प्रकार लिखा-- 
“9/0७।0 ५४0प 539५ पवधा ध90णा6 53268 070०6 ॥5 579९८0 0 3॥] ०८टा 
॥ ए2 ४७४/07408?2...] 53५ (6 ९४७७ [€5ध67(, शी6ा एव | 50000]0 9]30८८ 
(6 €६ठ0ाक्षा, जदटा का ॥5 गाणवचा (र4टाआावआएड, ।5 9],/9 76 पीद्या) 3 
[ववाटा णी ॥6 चट०० (€ठछाॉघातहा, 667] ४४०७७ [/04।0४...[68 040 (€588- 
67, []6 50पराहाए उिप्ध08 779॥03...]76 ४८०६ ४7५ ]76 
4 ४८४०.--' संसार की सब धर्मपुस्तकों में नयी प्रतिज्ञा (ईसा की 
बाइबल ) उत्कृष्ट है। इसके पश्चात्‌ कुरान, जो आचार की शिक्षा में 
नयी प्रतिज्ञा का रूपान्तर है, रक्खा जा सकता है। इसके पश्चात्‌ पुरातन 
प्रतिज्ञा, दाक्षिणात्य बौद्ध त्रिपिटिक, वेद और अवेस्ता आदि हैं।!' 

( भारतवर्ष का बृहत्‌ इतिहास, भगदवहद्दधत्त) 

यह थी इनकी दूषित मनोवृत्ति! ऋषि के प्रचार के परिणाम पर 

भी ये क्या स्वप्र देख रहे थे 2? उसका नमूना भी देखिये--रूडल्फ हर्नलि 
क्वीन्स कॉलिज बनारस में प्रिंसिपल थे। जब संवत्‌ १९२६ में ऋषि 
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दयानन्द काशी में प्रथम बार गए थे, तब ऋषि से कई बार मिले थे, 
ऋषि से वार्ताल्लाप भी किया था। उन्होंने स्वामी दयानन्द पर एक लेख 
लिखा जिसका अपेक्षित अंश निम्न है---॥न८० 7१3% [7055404% ८0॥9४५#0€ 
(6 नि॥905 हवा हीहा। ॥स्‍045॥7 नि79फप्रांडझआ (5 30 22ै/टा 70 ०9०5&007 
६00 ४९०3५, ... 0०706 (6५ 0७2ट076९---॥॥00प2॥|9 207४शां॥0९0 ० (5 
[0॥ट3॥ हा0, ॥6५ ५४।| ॥0 306पफ४ #_्रशा0 0 9७ांशा ४ ०0८...॥2% 
टद्या॥0 2०0 02८26 ॥0 धीढ ४५८वांट डॉचां2, पीवा 5 4690 द्ात 20९, ा0 
७९४॥। ॥6५2८7 720४४९, 50066॥]#28 ॥॥06 07 ।855 ॥6४/ ॥05 009/. ४४८ 
७७ 00९ [6 ॥939 ए€ (शाशाधा५.? 
(लाला० लाजपज राय द्वारा लिखित आर्यसमाज) 

“'*वह (स्वामी दयानन्द) सम्भवत:ः हिन्दुओं को विश्वास दिला 
सकता है कि उनका वर्त्तमान हिन्दूमत वेदों के सर्वथा विरुद्ध है। यदि 
एक बार उन्हें इस मौलिक भूल का पूरा विश्वास हो जाय तो वे हिन्दूमत 
को निःसन्देह तत्काल त्याग देंगे। वे वैदिक परिस्थिति की ओर नहीं 
लौट सकते, वह मृत है और जा चुकी है और कदापि पुनर्जीवित नहीं 
होगी | कुछ-न-कुछ नूतनता अवश्य आवेगी। हम आशा करेंगे वह ईसाई 
मत होवे।'! 

ऐसे भयड्डूर समय में ऋषि ने धर्म के सनातन स्वरूप को समझाया 
और उसे उसके गौरवान्वित पद पर प्रतिष्ठित किया। 





शक 


( ५१९) 
उद्च्व्ही ऊदख बरो कोई नडीं बचा 
यस्तिष्ठति चर्रति यएच वज्च॑ति यो निलायं चर॑ति यः प्रतद्ड॑म | 
छौ संनिषद्य यन्मन्त्रयेंते राजा तहट्ठेंद वरुणस्तृतीर्य:ः॥ 
--अथर्व० ४।१५६।२ 
ऋषि: -- ब्रह्मा ॥ देवता--वरुण: ॥ छन्‍्द:-त्रिष्टुप्‌ ॥ 

अन्वय: ---यः तिष्ठति चरति यः च वजद्लति यः निलायं चरति, 
यः प्रतंकम्‌ । द्वौ सन्निषद्य यत्‌ मन्त्रयेते तत्‌ तृतीय: वरुण: राजा वेद ॥ 
शब्दार्थ--( यः तिष्ठति चरति ) जो मनुष्य खड़ा है या चलता 
है ( यः च वद्धति ) और जो दूसरों को ठगता है ( यः निलायं चरति ) 
जो छिपकर कुछ अवाजञ्छनीय आचरण करता है ( य:ः प्रतंकम्‌ चरति ) 
जो दूसरों पर अत्याचार करके उन्हें आतड्लित करता है, ( द्वौ सन्निषद्य ) 
जो दो व्यक्ति एक-साथ बैठकर ( यन्मन्त्रयेते ) जो कुछ गुप्त मन्त्रणाएं 
करते हैं, ( तत्‌ ) उसे भी ( तृतीय: ) तीसरा होकर ( वरुण: राजा ) 

सर्वोत्कृष्ट सच्चा राजा परमेश्वर ( वेद ) जानता है। 
व्याख्या--मन्त्र में दो महत्त्वपूर्ण उपदेश हैं। संसार का प्रत्येक 
व्यक्ति मूर्ख से मूर्ख, विद्वान्‌ से विद्वान, बुरे से बुरा, अच्छे से अच्छा, 
, निर्धन से निर्धन और समृद्ध से समृद्ध खड़ा-लेटा, चलता-फिरता, उठता- 
बैठता अपने विचारों के समुद्र में गोते खाता रहता है । अपने-अपने अच्छे 
और बुरे विचारों के अनुसार सुख-समृद्धि की प्राप्ति की योजनाएँ भी 
बनाता है। बुरे स्वभाव के व्यक्ति के मन में बहुधा ऐसी बातें भी आ 
जाती हैं, जिनमें वह धनादि की लिप्सा में दूसरों को शारीरिक हानि 
पहँचाकर और लूटपाट करके भी अपनी कामना की सफलता के लिए 
प्रयल्शील रहता है। भला व्यक्ति वैध उपायों से सांसारिक सुख-साधनों 
का संग्रह करे तो इस पर किसी को क्‍या आपत्ति हो सकती है। यह 
उसका अधिकार है कि वह अपनी बुद्धि और शक्ति का उपयोग करके 
वैभवशाली बने। बाधा और सड्डट वहाँ खड़े होते हैं, जहाँ एक व्यक्ति 
मानवीय स्तर से नीचे गिरकर चोरी, डाका और हत्या तक करके गुलर्छर्रे 
उड़ाने की चेष्टा करता है। इस दुराशय को स्पष्ट करने के लिए मन्त्र 
के पूर्वार्ध में तीन क्रियाएँ दी गई हैं--''वज्ञति ''--जो दूसरों को धोखा 
देता है, दूसरी--''यो निलायं चरति''--जो छिपकर घात करता है 
और तीसरी क्रिया--' ' प्रतंकम्‌ चरति ' '---जो अत्याचार और आतह्ढ के 
द्वारा अपना स्वार्थ सिद्ध करता है। इसके आगे एक और होनेवाली 
दुष्प्रवत्ति को स्पष्ट करने के लिए मन्त्र के उत्तरार्ध में ''द्वौ सन्निषद्य 
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यन्मन्त्रयेते ' '--दो दुष्ट मिलकर गुप्त षड़यन्त्र करके जो परघात और 
परद्रव्यापहरण की योजना बनाते हैं, ऐसे व्यक्तियों को चेतावनी देते हुए 
कहा है कि वह '“राजा वरूण ''--जो सर्वशक्तिमान्‌ और कर्मानुसार 
फल देनेवाला प्रभु है, उसकी सत्ता को समझो ! 

संसार में जितनी भी दुष्कर्मों की प्रवृत्तियाँ हैं, उनके मूल में 
नास्तिकता है। यदि प्रभु के स्वरूप को ठीक-ठीक समझें तो एक 
आस्तिक मनुष्य के पाप करने का प्रश्न ही उपस्थित नहीं होंता। 

संसार में समस्त पाप, झूठ, चोरी आदि सुख की इच्छा से किये 
जाते हैं, हानि उठाने के लिए अथवा दुःख भोगने के लिए नहीं। पैसे 
के लालच में मनुष्य सोचता है कि टका-सी जीभ हिल्हाते ही हज़ारों 
के बारे-न्यारे हो जाएँगे। बस, वह झूठ का व्यवहार कर डालता है। 
चोर किसी मूल्यवान्‌ वस्तु को किसी सम्पन्न घर से चुराता है, बह भी 
सुख-प्राप्ति के आकर्षण में। किन्तु विचारने की बात यह है कि क्‍या 
कभी पाप का फल भी सुख हो सकता है ? पाप का परिणाम तो दु:ख 
होता है। तो प्रश्न होता है कि फिर पाप करते क्‍यों हैं ? इसका उत्तर 
यही है कि उन्हें प्रभु की सत्ता पर विश्वास नहीं है--क्या पता वह 
देखता भी है कि नहीं ? इसके साथ ही प्रभु के विषय में भी मनुष्य 
अपने ज्ञान, स्मरण और शारीरिक शक्ति को देखकर कल्पना करता है 
कि प्रभु बहुत बलवाला है, तो उसकी बहुत-सी भुजाएँ होती होंगी। 
इसी आधार पर देवी-देवताओं की चार और आठ भुजाओं की कल्पना 
कर ली। प्रभु सब ओर देखता है, इसलिए चार मुखों की कल्पना कर 
ली । चार मुखों में ही तो चारों ओर देखनेवाली आँखें होंगी। यहीं तक 
नहीं, जो खाद्य वस्तु जिसे रुचिकर हुई, उसके लिए उसने सोचा यह 
प्रभु को भी पसन्द होगी और इससे वे बहुत प्रसन्न होंगे। इसलिए किसी 
ने अपने भगवान्‌ पर पेड़ा चढ़ा दिया, मांसभक्षियों ने भैंसों और बकरियों 
को काटकर देवताओं पर चढ़ा दिया। स्मरणशक्ति के विषय में भी मनुष्य 
सोचता है कि असंख्य जीवों के कर्म भगवान्‌ कहाँ तक याद रखता 
होगा ? बस, इस सन्‍्देह में बहककर और पाप करके भी मनुष्य अनुचित 
काम में प्रवत्त हो जाता है। अथर्ववेद काण्ड ४ के १६वें सूक्त के मन्त्र 
५ में प्रभु की स्मरणशक्ति के विषय में कहा है--'  संख्याया अस्य 
निमिषो जनानाम्‌''--हे मनुष्यो! “तुम अपनी स्मरणशक्ति से उसका 
अनुमान मत करो !' एक मनुष्य अपनी सारी आयु में जितनी बार आँखें 
झपकता है, उसका हिसाब भी वह प्रभु सुरक्षित रखता है। इसीलिए 
मन्त्र में ऐसे सभी जनों को चेतावनी दी है और गिनाके कहा है--वच्ञना, 
घात और आतड्ू के काम करते हुए तुम यह समझते हो कि तुम्हें 
देखनेवाला कोई नहीं है, परन्तु वह तुम्हारे प्रत्येक कर्म का साक्षी है 
और इसका फल तुम्हें अवश्य भोगना होगा। 


४डश्छ० श्रुति-सौरभ 


स्वाधीनता के समय देश का विभाजन होने पर कुरुक्षेत्र के मैदान 
में जब शरणार्थियों के कैम्प रगे हुए थे तो उनको सान्‍्त्वना देने के 
लिए आर्य प्रतिनिधि सभा पञ्ञाब ने अपना प्रचार-कैम्प भी लगाया था। 
उस कैम्प में मुझे भी तीन भाषणों के लिए बुलाया । एक भाषण मैंने 
कर्म-व्यवस्था पर दिया। मेरे भाषण के अन्त में सरगोधा ज़िला के एक 
देहाती शरणार्थी ने मेरे विषय से सम्बन्धित अपने गाँव की एक घटना 
सुनाई जो मुझे बहुत अच्छी लगी। उसकी उपादेयता को जानकर मैं 
संक्षेप से उसे इस प्रसड्भ में अद्धित करता हूँ। 

उसने बताया कि उसके गाँव का एक किसान बस्ती से एक-डेढ़ 

किलोमीटर के अन्तर पर अपनी भूमि पर अपने पशुओं के लिए दो 

कोठे बनाकर रहता था। एक बार शीत-ऋतु में रात्रि के १० बजे के 
लगभग एक पथिक आया और उसने रात को उसके पास ठहरने की 
इच्छा प्रकट की। इस किसान ने कहा--' भाई, विश्राम के लिए चारपाई 
और ओढ़्ने-बिछाने को बिस्तर का प्रबन्ध तो हो सकेगा, किन्तु इस 
समय कुछ खाने की व्यवस्था होनी कठिन है।' यात्री ने उत्तर दिया-- 
'में शाम को भोजन कर चुका हूँ; अब चलते-चलते थक गया हूँ और 
रात भी अधिक हो गई है, इसलिए केवल सोने की सुविधा चाहता हूँ।' 
यह सुनकर उस कृषक ने कोठे में एक और चारपाई पर बिस्तर लगाकर 
उसे सोने को कह दिया और स्वयं अपने पशुओं के प्रात: खाने के लिए 
चारा काटने छगा। 

यात्री थका हुआ था। लेटते ही सो गया, किन्तु थोड़ी देर बाद 
ही वह घबराया हुआ-सा उठा और अपनी कमर टटोलूकर, इधर-उधर 
देखकर सो गया। पन्द्रह-बीस मिनट बाद फिर परेशान-सा जागकर कमर 
पर हाथ मारने लगा तथा इधर-उधर देखने लगा । उसकी यह दशा देखकर 
किसान ने कहा--' तुम्हारी नींद इतनी जल्दी-जल्दी क्‍यों टूट जाती है? 
निश्चिन्त होकर सोओ ! यहाँ कोई डर की बात नहीं है।' किसान की 
इस बात को सुनकर वह आश्वस्त होकर सो गया। 

इसके बाद कृषक के मन में विचार आया कि इस यात्री के पास 
अवश्य कोई मूल्यवान्‌ वस्तु है, जिसकी सुरक्षा की चिन्ता इसे बार- 
बार जगा देती है। फिर मन में आया, यहाँ तो आसपास इसकी चीख़- 
पुकार को आवाज़ सुननेवाला भी कोई नहीं है, क्‍यों न इसे ठिकाने लूगाकर 
इसका माल छीन लिया जाय ! बस, इस विचार के मन में आते ही पास 
में लकड़ी काटने की कुल्हाड़ी पड़ी हुई थी, उसे उठाकर पूरी शक्ति 
से उसके सिर पर प्रहार किया और बेचारा दो-तीन प्रहारों में ही समाप्त 
हो गया। उसकी कमर में बँधी हुई गाँठ में से पर्याप्त सोना और रुपये 
निकले। उस किसान ने धन लेकर समीप खेत में ही गढ़ा खोदकर उसे 
दबा दिया और बात समाप्त हो गई। एक-डेढ़ वर्ष के बाद उस धन 
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के आधार पर उसने अपने काम को विस्तार दिया और पाँच-सात वर्ष 
में लम्बे-चौड़े फ़ार्म का मालिक बन गया। आस-पास देहात में अच्छे- 
ख़ासे चौधरियों में उसकी गणना हो गई। 

यह कभी-कभी अपने मन में सोचता था कि लोग कहते हैं पाप 
का फल परमात्मा देता है, किन्तु यह सुनी-सुनाई गप्प होगी। यदि ऐसी 
कोई व्यवस्था होती तो कुछ मेरे सामने भी आती। समय बीतता गया 
और चौधरी का दबदबा और प्रभाव अधिकाधिक बढ़ता गया। 

एक दिन समीप के ग्राम की एक पशञ्ञायत में गया और वहीं उसे 
विवाद के निपटारे में रात्रि हो गई। भोजन भी वहीं किया। रात्रि को 
११५ बजे के लगभग उस काम से निवृत्त होकर बह अपने फ़ार्म को 
लौटा । चाँदनी रात थी। उसने अपने खेत में मार्ग के निकट एक मनुष्य 
की लाश पड़ी देखी। उसे देखकर वह चिन्तित हुआ कि इसे मारकर 
कोई मेरी ज़मीन में डाल गया है। कल जब पुलिस आवेगी तो इस 
कत्ल के लिए मुझे तड़ा' करेगी, अत: इस लाश को अपनी भूमि से 
दूर डाल आना चाहिए। 

यह निश्चय करके उसने कौली भरकर लाश को उठा लिया और 
ज्यों ही कुछ दूर चला कि देहात में गश्त लगानेबाछा एक घुड़सवार 
पुलिस-दल उसी मार्ग पर आ रहा था । चाँदनी रात में दूर से कुछ उठाकर 
ले-जाते हुए व्यक्ति को देखकर उन्होंने आवाज़ लगाई। यह आवाज़ 
सुनकर वह घबरा गया और लाश डालकर भागा। पुल्तिसवालों ने टॉर्च 
की रोशनी करते हुए घोड़े दौड़ा दिये और इसे धर-दबोचा | यह गिड़- 
गिड़ाते हुए बोला--' इसे मैंने नहीं मारा। मैं तो एक पञ्ञायत से अपने 
फार्म को जा रहा था। इस लाश को अपनी ज़मीन में देखकर मैं हत्या 
के सन्देह से बचने के लिए इसे अपनी भूमि से हटा रहा था।' 

पुलिसवाले उसके इस तर्क को कब माननेवाले थे ? उन्होंने कहा-- 
“यह क़त्ल तुमने किया है और अपराध को दूसरे के मत्थे मढ़ने के 
लिए तुम इसे यहाँ से हटा रहे थे।' चौधरी को गिरफ्तार कर लिया 
और शब के साथ थाने में ले गए। रिपोर्ट दर्ज कराके उसे हवालात 
में बन्द कर दिया और लाश को पोस्टमार्टम के लिए भेज दिया। 

अब चौधरी पर केस चला। उसने अपना पक्ष योग्य वकीलों से 
रखवाया। केस में पैसा पानी की तरह बहा दिया। सैशन कोर्ट ने चौधरी 
को अपराधी माना | फिर हाईकोर्ट में अपील की | चौधरी ने ज़मीन बेचकर 
योग्य-से-योग्य वकील किये, किन्तु कुछ न बना और हाईकोर्ट ने भी 
सैशन के फैसले को बहाल रक्‍्खा। 

हाईकोर्ट ने भी जब वही निर्णय सुनाया तो चौधरी हँसा। इस पर 
लोग उसे हँसता हुआ देखकर पहले तो यह समझे कि फाँसी के निर्णय 
के आघात से इसका मस्तिष्क असन्तुलित हो गया है, किन्तु उन दर्शकों 
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में से एक ने चौधरी से पूछ ही लिया कि--' तुम इस भयड्भडूर आदेश 
को सुनकर हँस क्‍यों रहे हो ?” चौधरी ने उत्तर दिया--'निर्णय ठीक 
हुआ है।' चौधरी ने कहा--'यह हत्या तो मैंने नहीं की, किन्तु अब 
से लगभग १० वर्ष पहले मैंने एक हत्या की थी, जिसका मेरे अतिरिक्त 
किसी को ज्ञान नहीं है और में समझने लगा था कि यह बात श्रद्धालुओं 
ने वैसे ही प्रसिद्ध कर दी है कि भगवान्‌ हमारे अच्छे-बुरे प्रत्येक कर्म 
का साक्षी है और उसका फल, करनेवाले को अवश्य भोगना पड़ता 
है। किन्तु आज के इस निर्णय से मुझे भगवान्‌ और उसकी व्यवस्था 
पर विश्वास हो गया। जजों का इस हत्या के लिए मुझे अपराधी मानना 
तो ग़लत है, किन्तु मेरे मन में निश्चय है कि इस घटना के निमित्त 
से मुझे उस पाप का फल मिला है।' इस पर उसने पुरानी घटी सब 
बात लोगों को सुना दी। 

महर्षि मनु ने ठीक यही लिखा है-- 

अधर्मेणैधत्ते तावत्‌ ततो भद्राणि पशु्यति। 
ततः सपलाउयति समूलस्तु विनशएयति॥। 

' अधर्म से मनुष्य शीघ्र बढ़ता है, फिर अपने विरोधियों को भी 
जीतता है, किन्तु अन्त में उसका भी सर्वनाश हो जाता है।' 

यहीं तक नहीं, मनु ने उस पाप के फल को प्राप्त करने की समय 
को सीमा भी बताई जो ज्ञात ऐतिहासिक घटनाओं पर पूरी ठीक बैठती 
है। मनु ने लिखा-- 

अन्यायोपार्जितं वित्त दशवर्षाणि तिष्ठति। 
प्राप्ते त्वेकादशे वर्ष समूलस्तु विनशएयति॥ 

“पाप से कमाया धन अधिक-से-अधिक १० वर्ष ठहरता है और 
ग्यारहवाँ वर्ष लगने पर समूल ब्याज-सहित नष्ट हो जाता है।' 

अतः: इस मन्त्र में इस प्रकार के घातपात के दुष्कर्मों में प्रव॒त्त 
व्यक्तियों को चेतावनी दी है कि उस सर्वनियामक, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ 
की व्यवस्था पर विश्वास करके मर्यादा में रहो । वह संसार को चलाने 
के लिए दुष्टों के इन घातक प्रयत्ञों को सफल नहीं होने देता । इस सम्बन्ध 
में किसी नीतिकार ने भी बहुत उत्तम कहा है-- 

सर्पाणां खलानाझ्न परद्रव्यापहारिणाम । 
अभिप्राया न सिध्यन्ति तेनेदं वर्तते जगत्‌।॥। 

'साँप, दुष्टों और दूसरों के धन को लूटनेवालों की कामना को 
भगवान्‌ पूरी नहीं होने देता। तभी यह संसार चल रहा है, अन्यथा नष्ट 
हो गया होता।' 

अत: मन्त्र में छल, प्रपञ्ञ और आतड़ू से धन-संग्रह करनेवालों 
को “राजा वरुण '” शब्दों से प्रभु को बताकर मार्गदर्शन किया कि संसार 
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जे. अली... महल ॑र डक के तर न्‍ ५ “वर बीत तमिल नल लगी कल. मद पल जम कक 
में दुर्बल और अनाथों को प्रश्नय देते हुए चलो। इनको जो सताता है, 
बह स्वयं नष्ट हो जाता है। इस विषय में महर्षि व्यास के परामर्श का 
उल्लेख करके हम इसे समास्त करते हैं-- 
दुर्बकस्य च यच्चक्षुर्मुनेशशीविषस्य च। 
अविषह्यमतमं मन्ये मा सम दुर्ललकमासदः ॥ 
'दुर्बल मनुष्य, तपस्वी महात्मा और सर्प, इनकी दृष्टि अत्यन्त 
असह्य होती है, अतः इनके क्रोध से बचना चाहिए।' 
मा सम तात बले स्थित्वा भुझ्जीथा दुर्बलं जनम्‌। 
'हे पुत्र! शक्तिशाली होकर दुर्बलों का शोषण मत करो! !' 
कृपणानाथ वृद्धानां यदश्रु परिमार्जति। 
हर्ष संजनयन्‌ नृणां स राज्ञां धर्म उच्यते॥ 
--महाभा० शान्ति० अध्याय ११ 
' आश्रयहीन, अनाथ और वृद्धों के जो आँसू पोंछता है, वह अपनी 
प्रजा को प्रसन्न रखता है, यही राजा का धर्म कहा जाता है।' 
अत: मन्त्र में प्रभु को सब कर्मों का साक्षी और पाप-पुण्य का 
प्रदाता तथा सर्वशक्तिमान्‌ समझकर पवित्र कर्म करने चाहिएँ, अन्यथा 
हाथों से लगाई गाँठें दाँतों से खोलनी होंगी। 
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( ५२) 
जीवन्‍न्ल्यज्ञा 
यज्ञस्य॒ चक्षु: प्रभ्नृतिर्मुख चर वबाचा श्रोत्रेंण मन॑सा जुहोमि। 
इमं यज्ञ विर्ततं विश्वर्कर्मणा देवा य॑न्तु सुमनस्यमांना:॥ 
--अथर्व० २।३५।५ 
ऋषि:--अड्डिरा: ॥ देवता--विश्वकर्मा ॥ छन्‍्द:--भुरिक्‌ त्रिष्ट्प्‌॥ 

अन्वय: ---यज्ञस्य प्रभृति: चक्षु: मुखं चर वाचा श्रोत्रेण मनसा 
जुहोमि | इमं यज्ञ विश्वकर्मणा विततं देवा: सुमनस्यमाना: आयन्तु॥ 

शब्दार्थ--( यज्ञस्य ) मानब-जीवनरूपी यज्ञ के ( प्रभुति: ) भरण- 
पोषण का साधन (९ चक्षु: ) दर्शनशक्ति है ( मुखं च ) और मुख भी 
है। ( बाच्ा श्रोत्रेण मनसा ) वाणी से, कान से और मन से ( जुहोमि ) 
मैं हबन ही करता हूँ।( इमं यज्ञं ) यह मेरा जीवन-यज्ञ ( विश्वकर्मणा ) 
जगतू-रचयिता प्रभु ने ( बिततं ) विस्तृत किया है, इसमें ( देवा: ) सब 
देव, दिव्यभाव ( सुमनस्यमाना: ) प्रसन्नतापूर्वक ( आयन्तु ) आवें, 
समाविष्ट हों। 

व्याख्या--वेद में प्रभु को यज्ञ नाम से पुकारा है। उसका बनाया 
हुआ यह संसार भी यज्ञरूप ही है। उसके इस विशाल संसार में मेरा 
जीवनरूपी यज्ञ भी उसी ने रचा है, जो सौ वर्ष तक चलनेवाला है। 
मेरी योग्यता इसमें है कि मैं इस शरीर से कोई अयज्ञिय कार्य न होने 
दूँ। यज्ञ दैव्य कर्म है और वेद की भाषा में '' अष्टचक्रा नदद्वारा देवानां 
पूरयोध्या ' '--यह आठ चक्र और नौ द्वारोंवाली मेरी शरीररूपी देवपुरी 
है, अत: इस मन्त्र में मुख्य रूप से दो ही उपदेश हैं--पहला यह कि 
हम अपनी सम्पूर्ण ज्ञानेन्द्रियों और कर्मेन्द्रियों से जो जानें और करें वह 
यज्ञरूप में हो, वह व्यक्ति और समाज की भलाई के लिए हो; दूसरी 
बात यह कि उत्तम विचार और आचार के हम इतने अभ्यस्त हो जावें 
कि सम्पूर्ण दिव्यभाव अपने निवास के लिए हमारी इस शरीरपुरी को 
प्रसन्नता और उत्सुकतापूर्वक अपने निवास के लिए चुनें। 

अब कुछ विस्तार से विचार कीजिए। वैदिक संस्कृति याज्ञिक 
संस्कृति है। इसमें प्रत्येक वस्तु की सार्थकता इससे आँकी जाती है कि 
उसके द्वारा संसार का कितना उपकार हो रहा है ? जहाँ शक्ति, योग्यता 
और ऐश्वर्य केवल अपने स्वार्थ तक ही सीमित हों, वेद की दृष्टि में 
वह निन्दनीय है। ऐसी प्रवृत्ति पाशवी है, दैवी नहीं। 

यजुर्वेद के अठारहवें अध्याय में उपयोग की प्राय: समस्त वस्तुओं 
का परिगणन करते हुए “'यज्ञेन कल्पताम्‌”” और “'कल्पन्ताम्‌'' की 
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प्रार्थाग की गई है। यह “'यज्ञेन कल्पन्ताम्‌'' क्रिया सारे अध्याय के 
मन्त्रों की टेक है। इस अध्याय में बाह्य प्रयोग की वस्तुओं के वर्णन 
करने के साथ शरीर-इन्द्रियों और अज्भों का वर्णन करते हुए प्रार्थना 
की गई है कि शरीर का प्रत्येक अड्भ उसी प्रकार जीवन-यज्ञ का साधन 
है जिस प्रकार द्रव्ययज्ञ में घी, सामग्री आदि साकल्य, अत: प्रत्येक की 
क्रियाशक्ति में उसी यज्ञिय भावना का पुट अनिवार्य रूप से होना चाहिए। 
हमारी इस स्थापना की पुष्टि में यजुर्वेद अध्याय १८ का २९वाँ मन्त्र 
देखिये-- 

आयुर्यज्ञेन कल्पतां प्राणो यज्ञेन कल्पतां चक्षुर्यज्ेन कल्पतां 
थ्रोत्रं यज्ञेन कल्पतां वागू यज्ञेन कल्पतां मनो यज्ञेन कल्पतामात्मा 
यज्ञेन कल्पतां ब्रह्म यज्ञेन कल्पतां ज्योतिर्यज्लेन कल्पताम्‌। स्तोमएच 
यजुएच ऋकक्‍कच साम च बृहच्च रथन्तरजञ्ञ। स्वर्देवा अगन्मामृता अभूम 
प्रजापते: प्रजा अभूम बेट्‌ स्वाहा। 

मन्त्र के शब्द स्पष्ट और सरल हैं, अत: अर्थ लिखने की 
आवश्यकता नहीं | सार यह है कि मनुष्य का समस्त क्रियाकलाप यज्ञमय 
होना चाहिए। यदि यह यज्ञ की भावना न हो तो फिर मनुष्य के सब 
काम व्यक्ति और समाज में राजसी भावनाओं के द्वारा विषय-विकार 
और सछड्डर्ष को ही जन्म देंगे। 

कुपात्र के योग से विद्या-जैसा अमृत भी विष बन जाएगा। ऐसे 
व्यक्ति के अध्यात्म के नाम पर किये गए कार्य भी विकार हो उत्पन्न 
करेंगे। 

महाभारत के अश्वमेध पर्व में एक नेवले की कहानी के द्वारा इस 
तथ्य को बहुत रोचक ढछड़ से प्रकट किया गया है। 

अश्वमेध यज्ञ की समाप्ति पर यज्ञ में भाग लेनेवाले विद्वानों और 
महात्माओं को बहुत बड़ी धनराशियाँ और उपभोग की वस्तुए दक्षिणा 
में दी गईं। उस समारोह को सभी अभूतपूर्व और अनुपम बता रहे थे। 
प्राय: धर्म के नाम पर सम्पन्न होनेवाले ऐसे समारोहों में यज्ञ करनेवालों 
के मन में सात्त्विकता नहीं रहती और अहड्ढार की भावना उत्पन्न हो 
जाती है। वे चारों ओर की प्रशंसाओं को सुनकर फूलके कुप्पा हो जाते 
हैं | स्पष्ट है ऐसी स्थिति में यज्ञ का लक्ष्य जो आत्मतोष और आत्तमोत्कर्ष 
है, वह लुप्त हो जाता है और केवल वाहवाही और प्रदर्शन की भावना 
उत्पन्न हो जाती है। कुछ इसी प्रकार के भाव युधिष्ठिर के मन में भी 
उठ रहे थे। इतने में ही, जबकि चारों ओर से जय-जयकार हो रही 
थी, एक विशाल और विकराल नेवला ऊँचे स्वर में मनुष्य की वाणी 
में बोला--(नेवला न मनुष्य-वाणी में बोलता है, न आधा सोने और 
आधा चमडे के शरीरवाला होता है, किन्तु कहानी के द्वारा यह समझाया 
गया है कि धार्मिक कार्यों में महत्त्व मात्रा का नहीं, भावना का होता 


४शछ श्रुति-सौर भ 
है । यदि भावना ही समाप्त हो गई तो वह केवल दिखावा है। उसका 
आध्यात्मिक प्रभाव क्‍या होगा, इस स्पष्टीकरण के बाद अपेक्षित भाग 
श्लोकों में पढिये)-- 
तर्पितिषु द्विजाग्रय्रेषु ज्ञातिसम्बन्धिजन्धुषु। 
दीनान्धकृपणे वापषि तदा भरत सत्तम॥। 
--महाभा० आश्वमेधिक पर्व अध्याय ९०।३ 

-- श्रेष्ठ ब्राह्मणों और सभी भाई-बन्धुओं, अन्धों और धनहीनों को 

युधिष्ठिर ने धन देकर जब सर्वथा सन्‍्तुष्ट कर दिया। 
घुष्यमाणे महादाने दिक्षु सर्वासु भारत! 
पतत्सु पुष्पवर्षासु धर्मराजस्य मूर्धनि॥ 

--जब चारों ओर उस महादान की घोषणाएँ हो रही थीं और 
महाराज युधिष्ठिर के सिर पर पुष्पवर्षा की जा रही थी, तभी-- 

नीलाक्षस्तत्र नकुलो रुक्‍मपार्श्वस्तदानघ! 
वज्ाशनिसमं नादममु्‌चद्वस धाधिप ॥। 

तभी नीली आँखोंवाला और सुनहरे पार्श्व-भागवाला नेवला 
बिजली के गर्जने के समान कड़ककर मनुष्य की वाणी में बोला-- 

सक्तुप्रस्थेन वो नायं॑ यज्ञस्तुल्यो नराधिपा: । 
उज्छतवृत्तेव॑दान्यस्य कुरु क्षेत्रनिवासिन: ॥ 

--हे राजाओ ! तुम्हारा यह महान्‌ समारोह कुरुक्षेत्र-निवासी एक 
निर्धन, किन्तु उदार धार्मिक गृहस्थ के एक प्रस्थ (लगभग एक सेर) 
सत्तुओं की तुलना का भी नहीं है जिसकी कि तुम प्रशंसा के पुल बाँध 
रहे हो। 

तस्य तद्वचनं श्रुत्वा नकुलस्य विशाम्पते। 
विस्मयं परमं जग्मुः सर्वे ते ब्राह्मणर्षभा: ॥ 

-है राजन्‌! नेवले की इस बात को सुनकर सब ब्राह्मण चकित 
हो गए और उससे सारी बात पूछने लगे। 

अविल्‌प्यागमं कृत्स्नं विविधेर्यज्ञियै: कृतम्‌ । 
यथागमं यथान्यायं कर्त्तव्यं च तथा कृतम्‌॥ 

--इस समारोह में सभी काम शास्त्रविधि के अनुसार किये गए 
हैं। न्याय और कर्त्तव्य का कहीं अतिक्रमण नहीं होने दिया। 

पूजाहा: पूजिताश्चात्र विधिवच्छास्त्रदर्शनात्‌ । 
मन्त्राहु तिहु तश्चाग्रिर्दत्तं देयममत्सरम्‌ ॥ 

--इस यज्ञ में विधि के अनुसार पूजनीयों की पूजा की गई है 
के विधान के अनुसार ही पवित्र मन्त्रों से यज्ञ में आहुतियाँ दी गई 

। 
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तुष्टा द्विजातयश्चात्र दानैर्बहृविधेरपि। 

-- अनेक प्रकार के धन-धान्य के दान से रुब ब्राह्मणों को सन्‍्तुष्ट 

किया गया है। 
यदत्र तथ्यं तदब्रूहि सत्यं सत्यं द्विजातिषु। 

--इसलिए हे नकुल ! सब विद्वानों के सम्मुख जो बात ठीक-ठीक 
है, वह बताओ। 

नेवले ने उत्तर दिया-- 

यन्मयोक्तमिदं वाक्य युष्माभिश्चाप्युपश्रुतम्‌। 
सक्तुप्रस्थेन वो नायं यज्ञस्तुल्यो द्विजर्षभा: ॥ 

--मैंने जो कहा और आप सबने सुना कि आपका यह समारोह 
एक सेर सत्तू के दान की तुलना का भी नहीं, यह मैंने कोई मिथ्या 
नहीं कहा है। 

स्वर्ग येन द्विज: प्राप:ः स-भार्य: ससुतस्न्रुष: । 
यथा चार्ध शरीरस्य ममेदं काझ्कनी कृतम्‌॥ 

--उस प्रस्थ-भर सत्तूदान का यह फल हुआ कि ब्राह्मण तो 
सपरिवार स्वर्ग में गया और मेरा आधा शरीर सोने का हो गया। 

साररूप में घटना इस प्रकार हुई कि कुरुक्षेत्र में एक धर्मपरायण 
अति साधारण स्थिति का गृहस्थ रहता था। एक बार अकाल पड़ने पर 
सर्वत्र अन्न की कठिनाई होने से एक-दो समय तो उसके परिवार को 
निराहार ही रहना पड़ा। फिर भी यत्र करके यह एक प्रस्थ जौ कहीं 
से लाया और उसकी पत्नी ने उनको भूनकर सत्तू बना लिया। परिवार 
में पति, पुत्र और वधू तथा स्वयं के हिसाब से चार भाग करके सबको 
खाने के लिए कहा। ज्यों ही वे खाने को उद्यत हुए कि--'  अथागच्छद्‌ 
द्विज: कश्चिदतिथिर्भुझ्ञतां तदा''--एक विद्वान्‌ तपस्वी अतिथि वहाँ 
आ गया। इन्होंने प्रसन्नतापूर्वक उसका स्वागत किया और घर के मुखिया 
ब्राह्मण ने अपने भाग के सत्तू उसे खाने को दिये। वह भी बहुत भूखा 
था; उन्हें एक-साथ खा गया, किन्तु उसकी तृप्ति नहीं हुई। यह देखकर 
उस ब्राह्मण की पत्नी ने अपने भाग के सत्तू उसे दिये। वह अतिथि उन्हें 
भी खाकर भूखा ही रहा। तब उनके पुत्र ने अपने भाग के सत्तू उसे 
अर्पित किये। वह अतिथि उन्हें भी खाकर भूखा ही रहा। अन्त में उस 
ब्राह्मण की पुत्रवधू ने भी अपने हिस्से के सत्तू उस अतिथि को दिये 
और वह तृप्त हो गया। इसके पश्चात्‌ कुछा करके और आशीर्वाद देकर 
वह ज्यों ही निकला कि मैं सत्तू की गन्ध से आकृष्ट होकर बिल से 
बाहर आया | बाहर आने पर उस अतिथि के कुल्ले का मिट्टी-मिला गँदला 
पानी मेरे शरीर के जितने भाग पर लगा, उतना मेरा शरीर सोने का हो 
गया। मानो यह उसका उच्छिष्ट और कीचड़भरा पानी मेरे शरीर पर 
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नहीं लगा, अपितु मैंने यज्ञान्त सत्रान किया है। भूखे को भोजन देना एक 
पवित्र यज्ञ है। यह उसी का फल है। नेवले ने आगे कहा कि मेरी बड़ी 
इच्छा थी कि फिर किसी यज्ञ में ऐसा संयोग बन जाय तो मैं सारा सोने 
का होकर मरूँ। बहुत प्रतीक्षा के बाद मैंने युधिष्ठिर के इस यज्ञ की 
ख्याति सुनी और मैं बड़ी उत्सुकता से इस यज्ञ में स्नान करके सोने 
का बनने के लिए आया था-- 

यज्ञं त्वहमिमं श्रुत्वा कुरुराजस्य धीमत:। 

आशया परया प्राप्तो न चाह काझ्ननीकृतः ॥ 

--किन्‍्तु खेद है कि मेरा शरीर स्वर्णमय नहीं हुआ। इसीलिए मैं 
कहता हूँ कि-- 

सक्त॒प्रस्थेन यज्ञोड्यं सम्मितो नेति सर्वथा । 
सक्तुप्रस्थलवैस्तैहिं तदाहं काझ्लननीकृतः ॥ 

-युशथिष्ठिर का यह यज्ञ प्रस्थभर सत्तुओं के दान की तुलना का 
भी नहीं है। 

मैंने इस कहानी को संक्षिप्त और बुद्धिसड्भगत बनाकर इसलिए यहाँ 
उद्धत किया है कि यज्ञ और दान का महत्त्व उसकी मात्रा पर नहीं है, 
अपितु भावना पर है। एक निर्धन अपना पेट काटकर यदि किसी सुपात्र, 
भूखे की भूख मिटाता है तो इसका महत्त्व एक अमीर के बिना असुविधा 
उठाए हुए लाखों के दान से भी बढ़कर है | इसी प्रकरण में एक महत्त्वपूर्ण 
पद्य महाभारत में निम्र है-- 

द्रव्यागमो नृणां सूक्ष्म: पात्रे दान ततः परम्‌ । 
काल: परतरो दानात्‌ श्रद्धा चेव ततः परा॥ 

--धर्मपूर्वक धन कमाना मनुष्यों के लिए बहुत उत्तम बात है । उससे 
भी उत्तम अच्छे कार्य में उसका उपयोग है। इससे भी महत्त्व की बात 
है कि आवश्यक अवसर पर किसी की सहायता की जावे और इससे 
भी बढ़कर है कि वह सहायता श्रद्धापूर्वक विनीतभाव से की जावे। 
यह यज्ञ का विशुद्ध रूप है। 

इस विषय में किसी उर्दू शायर ने भी बहुत उत्तम बात कही है-- 

हम तो बिक जाते हैं उन अहले-करम के हाथों । 
करके अहसान भी जो नीची नज़र रखते हैं ॥ 

इसी से मिलती-जुलती बात महाकवि भर्तृहरि ने कही है-- 

प्रदान प्रच्छन्नं गृहमुपगते सम्भ्रमविधि:, 
प्रियं कृत्वा मौन॑ सदसिकथनज्ञाप्युपकृते: । 
अनुत्सेको लक्ष्म्यां निरभिभवसारा: परकथा: , 
सतां क्रेनोदिष्टं विषममसिधारात्रतमिदम्‌॥। 
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'किसी पात्र की चुपचाप सहायता करना, अपने घर कोई आवे 
तो उसका हार्दिक सत्कार, किसी का उपकार करके दूसरों से उसकी 
चर्चा न करना, यदि किसी ने अपनी कोई सहायता की हो तो भरी सभा 
में उसकी सराहना करना, धन पर कभी घमण्ड न करना, दूसरों की 
चर्चा-प्रसड्रः में कभी उनकी निनन्‍्दा न करना, श्रैष्ठ व्यक्तियों का यह 
व्यवहार-मार्ग जो तलवार की धार पर चलने के समान कठिन है, किसने 
बनाया है ?' 

इन्हीं शुभकर्मों का नाम वास्तविक यज्ञ है। हवन में भी आहुतियों 
के लिए जो मन्त्र बोले जाते हैं, उनमें इन्हीं भावों का समावेश है। यदि 
उन व्यावहारिक मूल्यों की ओर बिना ध्यान दिये जलती अग्नि पर घी- 
सामग्री डालने का नाम ही यज्ञ समझते हैं, तो यह कर्त्ता में दम्भ और 
घमण्ड ही उत्पन्न करेगा। यही कारण है कि ८५ प्रतिशत कर्मकाण्डी 
दुरभिमानी होते हैं। वे छटाँकभर घी और आध पाव सामग्री अग्नि में 
डालकर समझते हैं कि हमने स्वर्ग में सीट रिज़र्व करा ली है। दूसरे 
हमारी तुलना क्या करेंगे ? ऐसे कर्मकाण्डियों को लक्ष्य करके ही उपनिषद्‌ 
में कहा--''प्छवा होते अदृढा यज्ञरूपा: ''--संस्लार-सागर को पार 
करने के लिए ये चप्पू बहुत दुर्बल हैं । इनमें दुढ़ता उस याज्ञिक भावना 
से ही आवेगी। 

वैसे भी विचारने की बात है कि आपने यह हवन करने का ब्रत 
अपने कल्याण के लिए धारण किया था या मुहल्लेवालों पर रोब जमाने 
के लिए ? 

अत: प्रस्तुत मन्त्र में उसी पवित्र यज्ञ के रूप की चर्चा की गई है। 

मन्त्र में पहला उपदेश है कि मैं चक्षु की दर्शन-शक्ति से प्रभु के 
अद्भुत रचना-कौशल को देखकर उसका विश्वासी बनूँ। सुन्दर युवा 
और युवतियों को देखकर हमें उसकी कारीगरी का सिक्का मानना चाहिए 
कि उसने इतने घटिया सामान से भरे पुतले में भी सौन्दर्य का निखार 
और चमत्कार उत्पन्न कर दिया है। क्‍या ही बढ़िया किसी शायर ने कहा 

वो ख़ुद कैसा है जिसने इन हसीनों को बनाया है? 
इन्हें जब देखते हैं हम, तो उसकी याद आती है। 

मैं इस चक्षु के प्रकाश से दूसरों को मार्ग बताऊँ। मैं इनकी सहायता 
से ज्ञानोपार्जन करके अपना और दूसरों का कल्याण करूँ। “मुख चऊ 
बाचा श्रोत्रेण जुहोमि '--मैं मुख में निवास करनेवाली वाणी से, उसमें 
रहनेवाले कानों से हवन ही करता हूँ। मैं वाणी से मधुर भाषा बोलूँ। 
पर-निन्दा राक्षसी वृत्ति है। राक्षस तो यज्ञ का ध्वंस करते हैं। समाज 
और घर निन्‍दा और चुग़ली से उजड़ जाते हैं। निन्‍दा की गन्दगी पसन्द 
करना काकतवृत्ति है। एक संस्कृत के कवि ने कहा है-- 
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न बिना परिवादेन दुर्जनो रमते जनः। 
काकः सर्वरसान्‌ भुड़े विना मेध्यन्न तृप्यति ॥ 

'बुरा व्यक्ति जबतक दूसरे की निन्‍दा न कर ले, उसे शान्ति नहीं 
मिलती | कौआ चाहे षड्रस व्यज्ञन खा ले, किन्तु जबतक वह अपनी 
चोंच गन्दगी में न डुबोए, उसकी तृप्ति नहीं होती।” वाणी से पर-निनन्‍्दा 
न करना बहुत बड़ा दैवीगुण है। इस विषय में भी संस्कृत के कवि 
ने बहुत उत्तम कहा है-- 

यदीच्छसि वशीकर्त जगदेकेन कर्मणा। 
परापवादशस्ये भ्यो गां चरन्तीज्निवारय॥। 

“यदि केवल एक काम से ही संसार को तू अपने वश में करना 
चाहता है, तो दूसरों की निन्दारूपी फ़सल को चरने में रुचि रखनेवाली 
वाणीरूपी गौ को रोक ले।!' 

कानों से भी भद्र सुनना यज्ञ करना है। कान ज्ञानार्जन का आँख 
से भी बढ़कर साधन है। जन्मान्ध संसार के बहुत बड़े विचारक और 
विद्वान्‌ हुए हैं, किन्तु जन्म से बहरा, गूँगा भी होगा, क्योंकि भाषा तो 
कानों से शब्द सुनकर उनकी अनुकृति पर ही बनती है। संसार में एक 
भी उदाहरण नहीं है कि कोई बहरा और गूँगा भी विद्वान्‌ हुआ हो, 
अतः कानों से शुभ सुनना यज्ञ करना है। 

आगे मन्त्र में कहा--''इमं यज्ञ विश्वकर्मणा विततम्‌ ' '--यह मेरा 
जीवन-यज्ञ उत्तम साधन-सम्पन्न प्रभु ने विस्तृत किया है जो सौ वर्ष 
तक चलेगा, अत: इसमें '' देवा: सुमनस्यमाना आयन्तु' '--सब दिव्यभाव 
प्रसन्नतापूर्वक निवास करें। 

यही मेरे जीवन-यज्ञ की सफल पूर्णाहुति होगी। 


.) 


( ५३) 
प्रभु पर श्ोब्त करो: 
यं समा पच्छन्ति कुह सेति घोरमुतेमाहुर्नैषो अस्तीत्येंनम्‌। 
सो अर्य: पुष्टीविजडइवा मिनाति श्रद॑स्मै धत्त स जनास इन्द्र: ॥ 
ऋग्वेद २।१२॥५ 
ऋषि:--गृत्समद: ॥ देवता- इन्द्र: ॥ छनन्‍्द:-त्रिष्टुप्‌ ॥ 
अन्वय: --यं घोरं पृच्छन्ति सम कुह स इति, उत ई एन आहुः 
न एवं अस्ति इति। स अर्य: पुष्टी: विज इब आमिनाति है जनास: ! 
अस्मै भ्रत्‌ धत्त स इन्द्र: । 
शब्दार्थ--( यम्‌ ) जिस ( घोरम्‌ ) अद्भुत भयक्कूर के विषय में 
(पृच्छन्ति सम) लोग प्रश्न किया करते हैं कि ( कुह स इति ) "वह 
कहाँ है '' ( उत ई एनम्‌ ) और जिस इसी के विषय में ( आहु: ) बहुत- 
से कहते हैं कि (न एव अस्ति ) वह है ही नहीं ( सः ) वही ( आर्य: ) 
प्रतिकूल चलनेवाले स्वार्थी पुरुष के ( पुष्टी: ) सब सांसारिक वैभव को 
( विज इब ) भूकम्प के समान ( आमिनाति ) नष्ट कर देता है। ( हे 
जनास: ) हे मनुष्यो ! ( अस्मै भ्रत्‌ धत्त ) इस परमेश्वर पर श्रद्धा करो-- 
भरोसा रक्खो (स इन्द्र: ) वही परमैश्वर्यवान्‌ प्रभु है। 
व्याख्या--मन्त्र में मुख्य रूप से चार बातें कही गई हैं; पहली-- 
जिसे तुम संसार का कर्त्ता, धर्ता और संहारक ईश्वर कहते हो वह कहाँ 
है ? दूसरी बात--कुछ लोग उसके अस्तित्व को ही स्वीकार नहीं करते, 
वे कहते हैं वह है ही नहीं । तीसरी बात--ऐसे नास्तिकों पर जब सह्कूट 
आता है और उनकी बुद्धि और शक्ति से कुछ नहीं बनता, तब वे चकित 
रह जाते हैं, और चौथी बात है--हे लोगो ! वही ज्ञान, ऐश्वर्य और शक्ति 
का महान्‌ केन्द्र है, उस पर भरोसा और विश्वास करो। अब एक-एक 
बात पर विस्तार से विचार कीजिए। पहली दोनों बातें मिलती-जुलूती 
हैं, अतः उन्हें एक-साथ लेते हैं। जो लोग आँखों से दीखने पर ही 
प्रभु की सत्ता को स्वीकार करना चाहते हैं, वे निम्न तथ्यों पर विचार 
करें-- क्या रूप से ही किसी वस्तु की सत्ता आँकी जाती है ? यह कोई 
नियम नहीं है। वायु का कोई रड्भ-रूप नहीं है, तो क्‍या वायु नाम की 
कोई वस्तु है ही नहीं ? मन, बुद्धि, सुख-दु:ःख, भूख-प्यास, सर्दी-गर्मी, 
काल, दिशाएँ और आकाश ये सभी बस्तुएँ आकाररहित हैं, तो क्‍या 
ये नहीं हैं ? ऐसा कोई भी नहीं मान सकता। परमात्मा सर्वशक्तिमान्‌, 
सर्वव्यापी और अन्‍्तर्यामी है, अतएवं वह निराकार है। हेतु यह है कि 
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साकार वस्तु सीमाबद्ध रहेगी और जो चीज़ सीमित होगी उसके गुण 
और कर्म भी सीमित ही रहेंगे। जिसकी शक्ति सीमा में होगी वह 
सर्वशक्तिमान्‌ कैसे हो सकता है? यह ठीक है कि प्रत्येक निराकार 
सर्वशक्तिमान्‌ नहीं होता, किन्तु सर्वशक्तिमान्‌ को अवश्य निराकार होना 
चाहिए। ईश्वर अजन्मा और जगतूकर्त्ता है। साकार पदार्थ तो स्वयं 
परमाणु-संयोग से बना है, वह जगत्‌ का आदिकारण नहीं हो सकता। 
ईश्वर अमृत है, परन्तु साकार पदार्थ सावयव होने से नाशवान्‌ है। ईश्वर 
अनन्त है। अनन्तता भी दो प्रकार की होती है--एक देश-योग से और 
दूसरी काल-योग से, परन्तु साकार पदार्थ सावयव और जनन्‍्य होने से 
कालयोग और देशयोग से भी सान्‍्त ही रहेगा। कोई भी साकार पदार्थ 
अनन्त नहीं हो सकता। इस कारण से भी ईश्वर साकार नहीं हो सकता। 
ईश्वर निर्विकार है, जबकि साकार पदार्थ सावयव होने से ६ प्रकार के 
विकारों से युक्त रहते हैं। वे ६ विकार निम्न हैं--जायते, अस्ति, 
विपरिणमते, वर्धते, अपक्षीयते, विनश्यति, अर्थात्‌ उत्पत्ति, स्थिति, वृद्धि, 
परिणाम, घटना और विनाश। ईश्वर निराकार होने से इन विकारों से 
प्रभावित नहीं होता। ईश्वर सर्वाधार है। साकार पदार्थ एकदेशी होने 
से सर्वाधार नहीं हो सकता, अपितु साकार होने से उसे स्वयं आधार 
को आवश्यकता होगी। प्रभु को साकार माननेवालों की मान्यताओं से 
यह तथ्य सुतरां प्रकट है। कोई मानता है कि ईश्वर सिंहासन पर 
विराजमान है और उस सिंहासन के आधार देवता हैं। कोई मानते हैं 
कि भगवान्‌ क्षीरसागर में शेष की शय्या पर शयन करते हैं । कोई भगवान्‌ 
का स्थान वैकुण्ठ मानते हैं।. 

साकार की मान्यता ने उसे एकदेशी बना दिया और फिर उसके 
कार्य-सम्पादन के लिए सहायक अपेक्षित हुए। किन्‍्हीं ने कहा वह 
फ़रिश्तों से अपने काम कराता है। पैग़म्बर की मान्यता का भी यही 
आधार है। क्या इस सम्बन्ध में कुछ भी विवेक से काम लिया ? पैग़म्बर 
का अर्थ सन्देशवाहक होता है। सन्देश कुछ दूरी से लाया जाता है। 
क्या कोई बता सकता है कि मनुष्य में और प्रभु में कितनी दूरी है जिसके 
कारण सन्देशवाहक की आवश्यकता हुई ? यहीं तक नहीं, पैगम्बरों पर 
भी वही दूरी फ़रिश्तों के द्वारा प्रकट होती है। इस तरह तो परमात्मा 
को एक असमर्थ और असहाय की स्थिति में रख दिया। 

ईसाइयों ने साकार मानकर उसका बेटा बना लिया और उसे 
परमात्मा के दक्षिण पार्श्व में जा बिठलाया। 

. कया हास्यास्पद स्थिति है! 

दक्षिण और वाम भाग सीमित वस्तु के होते हैं और सीमित पदार्थ 
नाशवानू होता है। हमारे पौराणिक भाइयों ने उसका सिंहासन, उसके 
'गण, उसकी स्त्री और पुत्रों की कल्पना कर ली और उसे अच्छा-ख़ासा 
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गृहस्थी बना दिया। परमात्मा अपनी ही गृहस्थी के झमेले में उलझ गया। 
परिणाम यह निकला कि कर्मों के साक्षी और उनके अनुसार फल-प्राप्ति- 
संस्कारों के मिट जाने से संसार में पाप बढ़ गया। उनके मन में बैठ 
गया कि परमात्मा चौथे और सातवें आसमान पर अथवा बैकुण्ठ और 
क्षीरसागर में है, तुम अवसर से क्यों चूकते हो 2? किसी मुसलमान शायर 
ने लिखा भी-- 
जमीं पे हो अपनी हिफफाजत करो। 
खुदा तो मियाँ आसमानों में है ॥ 

यह सब बिगाड़ साकार-मान्यता के कारण हुआ है, क्‍योंकि जीव 
फल देनेवाली शक्ति से सदा आतह्लित रहता है। जहाँ पुलिस हो, वहाँ 
कोई भी उसके डर से अमर्यादित काम नहीं करता। यदि इसी प्रकार 
सर्वशक्ति-सम्पन्न कर्मफल-प्रदाता परमात्मा पर भी मनुष्य की आस्था 
दृढ़ हो जावे तो वह कभी पाप नहीं कर सकता। इसलिए यह सब 
कफ लमीनि कक प्रभु-स्वरूप को ठीक न समझने के कारण ही हुआ 

| 

अत: ईश्वर की सत्ता को, संसार के नियमों और व्यवस्थाओं को 
देखकर जानो । जड़-प्रकृति किसी शक्तिमती चेतन सत्ता के आधार पर 
ही नियम में बँधी चल रही है। 

अत: जो ये प्रश्न करते हैं कि वह कहाँ है ? इसका उपयुक्त उत्तर 
यह है कि वह कहाँ नहीं है ? वह अणु-अणु और कण-कण में व्याप्त 
है। जो कहते हैं कि वह है ही नहीं, वे तब मानते हैं जब उनको यत्र 
करने पर भी सब योजनाएँ इच्छित फल नहीं देतीं, क्योंकि उस व्यवस्था 
का नियन्त्रण-केन्द्र वही है। इसीलिए मन्त्र में तीसरी युक्ति दी--''स 
अर्य: पुष्टी: विज इब आमिनाति ''--वह नियम-भञ्ञक गर्वोन्नतों की 
पुष्टियों, मनसूबों को ऐसे नष्ट-शभ्रष्ट कर देता है, जैसे भूकम्प विशाल 
अट्टालिकाओं को क्षणों में चरमराकर भूमिसात्‌ कर देता है। क्केटा 
(बिलोचिस्तान) का भयजड्डूर ऐतिहासिक भूकम्प केवलछ ३० सेकण्ड ही 
आया था और उसी ने एक धक्के से आलीशान इमारतों को पृथिवी पर 
बिछा दिया। इसी प्रकार की प्रसिद्ध दुर्घटना '(टाइटनिक' जलपोत की 
हुई थी। उस पोत को उस समय के वैज्ञानिकों ने बड़े प्रयत्र से सुरक्षित 
बनाया था। उसकी दृढ़ता के लिए बड़े-बड़े दावे किये गए। उन दावों 
के आकर्षणों में हज़ारों सैलानी जोड़े बड़ी तैयारी के साथ अनेक प्रकार 
की सुख-सामग्री लेकर उस यान में बैठे, किन्तु बही कहावत चरितार्थ 
हुई, “तेरे मन कछु और है, विधना के कछु और ।'” समुद्र में तैरते 
हुए टाइटनिक के पैंदे में बर्फ़ के एक तोदे ने छेद कर दिया और यह 
छेद उसके डुबाने का कारण बना। इस दुर्घटना से वे वैज्ञानिक स्तब्ध 
रह गए और संसार में हाहाकार मच गया। उस समय के प्रसिद्ध उर्दू 
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शायर 'अकबर ' ने लिखा था-- 
टैटनिक टुकड़े हुआ टकरा के आइसबर्ग से। 
दन गया साइनस योरुप का फ्यामे-मर्ग ' से ॥ 
भूलता जाता है योरुप आसमानी बाप कर। 
बस खुदा समझा है उसने बर्क' को और भाप को ॥ 
बर्क यिर जाएगी इक दिन और उड़ जाएगी भाष। 
देखना “अकबर” बचाए रखना अपने-आपको ॥ 
उस सर्वनियन्ता और कर्मफलप्रदाता की शक्ति की तुलना में मनुष्य 
की शक्ति और योग्यता की क्‍या गणना है! 
अपने-अपने समय के नेता और डिक्टेटर, जिनके सड्लेत के बिना 
राष्ट्र में कुछ भी नहीं होता था, इतिहास में उनके अन्त की कथाओं 
का उल्लेख है। समय आने पर वे एक अति साधारण मनुष्य के समान 
समाप्त हो गए। हमारी इस स्थापना की पुष्टि हमारी आँखों के सामने 
ही घटी रूस के डिक्टेटर निकिता ख़्ुश्चेव के पतन और जीवनलीला- 
समाप्ति की कहानी है। 
इतिहास में ऐसी-ऐसी निष्ठुर घटनाएँ बहुत हुई हैं, जो मनुष्य को 
किसी व्यवस्थापिका शक्ति को स्वीकार करने के लिए बाध्य करती हैं। 
इतने-इतने प्रभावोपेत जाज्बल्यमान व्यक्तित्व भी कैसे एकाएक बुझ जाते 
हैं कि आश्चर्य होता है! ठीक ही कहा किसी शायर नें-- 
शुहरत की बुलन्दी भी पलभर का तमाशा हैं। 
जिस शाख़ पे बेठे हो यह टूट थी सकती हैं ॥ 
इसी मन्त्र में चौथी और अन्तिम बात कही--'' है जनास:! ' '-- 
है मनुष्यो! ““सः इन्द्र: ''--वह परमैश्वर्य-सम्पन्न प्रभु इस संसार का 
नियामक है | '' अस्मै भ्रत्‌ धत्त ''--उसके न्‍याय-नियमों की सत्यता को 
समझकर उस पर भरोसा करो। इस विश्वास से तुम दर्प और अहड्डूगर 
के नशे से बचे रहकर जीवन-लक्ष्य की ओर अग्रसर हो सकते हो। 


.. ..) 


१. मृत्यु-सन्देश; २. बिजली। 








